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Ten geleide 


DOOR DOM AMBROSIUS VERHEUL, OSB. 


De viering van Christus’ lijden in de komende passietijd nodigt ook spontaan 
uit tot bezinning op het lijden van de christen, dat door de passie van de 
Heer eerst zijn diepe betekenis krijgt en tot christelijk lijden wordt. Dit was 
voor de Redactie eigenlijk al een voldoende reden om haar Vastennummer 
van deze jaargang aan het lijden van Christus en de christen te wijden. 
Het feit dat in de loop van dit jaar in ons Nederlands taalgebied hopelijk 
het tweetalig rituale voor de ziekenliturgie in gebruik zal komen, was een 
tweede reden die niet minder meesprak bij de keuze van dit onderwerp. 

Het nummer opent met een artikel van Drs. A. Wijers, dat werd over- 
genomen uit zijn eerstdaags bij P. Brand te verschijnen boekje Over het 
lijden en dat het lijden situeert in het geheel van het menselijk leven als 
de noodzakelijke doorgang om tot de volheid van de liefde te geraken. 
Vervolgens gaan wij te rade bij de twee oud-testamentische schrijvers die het 
meest met het probleem van het lijden geworsteld hebben: de rechtvaardige 
en toch door lijden beproefde Job en de profeet Jeremias, die juist in de 
trouwe vervulling van zijn profetische zending met zulk zwaar lijden van 
Godswege bezocht werd. 

Een beschouwing van het lijden van de Dienaar van Jahweh, zoals 
deutero-Isaias dat beschrijft, brengt ons dan spontaan naar het lijden van 
Christus, de Messias. Aan de hand van het vierde evangelie wordt het ver- 
heerlijkingsaspect van dit lijden beschreven door ons nieuw redactielid 
Prof. Dr. H. Van den Bussche. Omdat ten slotte vanuit Christus’ lijden het 
lijden van de christen pas zijn volle zin krijgt, wordt in de laatste twee 
artikelen behandeld, hoe de geschriften van het Nieuwe Testament en de 
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liturgie van de Kerk tegenover het lijden van de christen staan. Om het 
praktisch nut van deze beschouwingen te verhogen worden dan nog bij 
wijze van gesneden brood enkele suggesties geboden voor bijbelwaken en 
bijbelclubs rond dit thema. 


Ed 


Wij mogen het voorwoord van dit nummer weer besluiten met enkele 
mededelingen, die ongetwijfeld ook onze lezers blij zullen stemmen. 

Onze medewerker Prof. Dr. A. Descamps, die in het missienummer van 
de vorige jaargang zo'n belangrijke bijdrage schreef over de missiemethode 
van Sint Paulus, werd onlangs tot hulpbisschop en vicaris-generaal van het 
bisdom Doornik benoemd. Wij zijn er van overtuigd, dat Monseigneur 
Getuigenis niet uit het oog zal verliezen, daar de bisschop van Doornik, 
Mgr. Himmer hem o.a. gelastte met de leiding van de bijbels-liturgische 
vernieuwing in zijn bisdom. Wij wensen Mgr. een zegenrijk episcopaat toe 
en dezelfde fabelachtige werkkracht die hem te Leuven bezielde. 

Dit laatste brengt ons tot de tweede goede tijding. Mgr. verzette als 
professor te Leuven zoveel werk, dat er daar niet minder dan vier opvolgers 
nodig bleken. Onder hen bevindt zich ons nieuw redactielid Prof. Dr. H. 
Van den Bussche, die benoemd werd tot professor van de H. Schrift aan de 
Leuvense universiteit en president van het H. Geest-college aldaar. 

Ten slotte mogen wij u mededelen, dat Drs. E. de Roover o.praem., van 
de abdij van Averbode ons heeft toegezegd ieder jaar in de 3e aflevering 
van Getuigenis een kroniek te verzorgen over de bijbelbeweging met bij- 
zondere aandacht voor Vlaanderen. Degenen in Vlaanderen die iets wetens- 
waardigs in dit opzicht te melden hebben, bewijzen ons een goede dienst 
met dit aan zijn adres door te geven: Norbertijnerabdij, Averbode (B.). 
Op dezelfde wijze zal ook onze kroniekschrijver voor Nederland altijd dank- 
baar nieuws ontvangen over de bijbelbeweging aldaar; wilt u het dan zenden 
aan Dr. Willibald Vereijken o.praem., Abdij van Berne, Heeswijk (N.). 

Meer dan eens vragen wij onze abonné’s naar gesneden brood voor bijbel- 
waken en bijbelclubs. In dit nummer werden daarom enkele suggesties opgeno- 
men voor een bijbelwake over het lijden. Ook het volgende nummer, dat de 
bijbelse visie op de eucharistie zal behandelen, zal een hijbelwake geven. In 
datzelfde nummer openen wij ook een serie bijbelclubs over de religieuze wor- 
ding van Israël; zij zijn gehouden met een groep studenten van de economische 
hogeschool te Tilburg. 
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De zin van het lijden’) 


DOOR A. F. WIJERS 


Wart leven is, drukken wij misschien op de meest volkomen wijze uit door te 
zeggen dat het liefhebben is. Misschien drukken wij ook wel op de meest 
volkomen wijze uit, wat dood gaan is, als wij spreken van lijden. Eigenlijk 
behoeven deze samenhangen nauwelijks enige explicatie. Hoe innig liefde 
en leven met elkaar samenhangen, weet iedereen, al is hij wellicht niet in 
staat dit nauwkeurig onder woorden te brengen. Het is een soort „wet” van 
het bestaan, dat het ontspruit uit liefde en zich uitdrukt in liefde. Er is geen 
reden hierbij niet in de eerste plaats te denken aan de wijze, waarop ieder 
mens ontstaat en zichzelf mededeelt. Er is echter ook geen reden om dit oer- 
gegeven niet uit te breiden tot vele andere gebieden van ons bestaan, hier of 
in de toekomst. Ook de schepping als geheel is eigenlijk niet denkbaar zonder 
een immense liefde, — immers, omdat haar vruchtbaarheid immens is. Zo 
zou men ook van een leven in het hiernamaals minstens kunnen zeggen, dat 
de oorsprong daarvan een grote, wellicht zeer spirituele liefde zal zijn. Deze 
samenhang voelt men ook bij lijden en dood. Elk menselijk lijden verwijst 
enigszins naar de dood en is er als het ware een voorstadium van. Iedere 
ziekte onthult de lichamelijke broosheid, die tenslotte zal voeren tot het einde 
van het leven. Iedere vervreemding, scheiding, angst, ieder verlies en iedere 
droefheid draagt in zich het huiveringwekkend moment, waarop de zintuigen 
het zullen begeven en ik mij niet meer tegenwoordig zal weten te midden 
van de mijnen, — het moment, waarop ik gedwongen zal zijn me terug te 
trekken in de afgrond, waar althans niemand van de levenden mijn gezel 
zal zijn. 

Alles, wat met liefde en leven samenhangt, komt ons voor als verheugend, 
positief, troostrijk en zinvol. Wat met lijden en sterven samenhangt, ver- 
schijnt ons als afbraak, verlies, bedroevend en zinledig. Toch behoren beide 
werkelijkheden: leven zowel als dood, liefde zowel als lijden, wezenlijk tot 
het menselijk bestaan. Dit bestaan komt ons daarom voor als gespleten; het 
is een leven, dat wankelt tussen twee uitersten. Omdat niemand een van deze 
twee uitersten uit de weg kan gaan, zal men nooit aan het leven een aan- 


1) Dit artikel vormt de vijfde overweging in het pas verschenen boekje van Drs. 
A. F. Wijers, Over het lijden, Hilversum, P. Brand, 1961, blz. 42-48. Voor België: 
Heideland, Hasselt. Ter kennismaking met deze fijnzinnige overwegingen hier opge- 
nomen met vriendelijke toelating van auteur en uitgever. 
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vaardbare zin kunnen geven zonder de dood daarin te betrekken, noch zal 
men zich een beeld kunnen vormen van de menselijke liefde zonder het 
lijden daarin te verdisconteren. Omgekeerd kan niemand de dood beschrijven 
zonder aan het leven te denken, noch het lijden zonder de liefde erin te 
betrekken. Elke andere beschouwing is eenzijdig en onjuist, doch bedreigt 
ons voortdurend. Het is immers invoelbaar dat men zozeer overstelpt is door 
het lijden of zozeer onder de indruk van de dood, dat men het leven en de 
liefde ziet als valse schijn en bitter bedrog. Een vleugje levensadem is alles, 
wat de mens bezit: onherroepelijk is het einde de dood. Weliswaar zijn er 
momenten waarop de mens uitstijgt boven de doem van de alledaagse sleur 
en in verrukking geraakt; doch gezien in het geheel van het grauwe bestaan 
is dit een ogenblik van verblinding, een roes die de mens niet blijvend kan 
doen vergeten dat het in de grond eigenlijk beter is niet te bestaan dan wel. 
Daartegenover kan iemand echter het leven ook waarderen als het positieve 
bij uitstek, doch zozeer verblind zijn door de waarde van het liefhebben, dat 
hij zowel lijden als dood beschouwt als vergissingen van de Schepper, scha- 
duwen uit het rijk der duisternis, die de mens ooit zal overwinnen omdat hij 
wezenlijk recht heeft op het volmaakte geluk. 

De ervaring leert, dat beide beschouwingen eenzijdig zijn. Men beschrijft 
de menselijke situatie pas juist wanneer men zegt, dat de mens niet tot de 
volheid van liefde komt zonder het lijden, en dat de mens ook niet tot de 
volheid van het leven komt zonder het sterven. Men mag deze paradox ook 
omdraaien en zeggen, dat de liefde de weg is naar het lijden, en dat het 
leven de weg is naar de dood. Deze samenhang kan slechts op één wijze 
enige zin ontvangen, en wel, wanneer men er van uit gaat, dat de mens 
zodanig een individu is binnen een gemeenschap, dat niet alleen de gemeen- 
schap ontstaat, door het zich openstellen van een individu voor een ander, 
doch ook het individu pas in de eigenlijke zin van het woord ontstaat door 
de toewending van de ander tot hem. Noch leven, noch liefde, noch lijden, 
noch sterven zijn zinvol, tenzij zij een plaats ontvangen in een samenzijn. 


Jesus zeide tot zijn apostelen: „Geen groter liefde is er dan de liefde van 
hem, die zijn leven geeft voor zijn vrienden”. Dit is een uitspraak, die wij 
wellicht ondoordacht geneigd zijn te beamen. Wij zijn in ieder geval geneigd 
om zelfs op een ander dan door Jesus bedoeld niveau dit met klem te be- 
vechten: als het gaat over oorlogshelden, dapperen, gevallen voor het vader- 
land, verzetsmannen die het leven lieten, en de ontelbaren die hun leven 
veil hadden voor een ideaal. Misschien vinden wij het zelfs vanzelfsprekend, 
dat het lichaam van de moeder uitgeput raakt terwille van de kinderen die 
zij ter wereld brengt, en de rug van de vader gebogen terwille van het onder- 
houd van zijn gezin. Wij beseffen waarschijnlijk zelden, dat deze „vanzelf- 
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sprekendheid” iets openbaart van het mysterie van het leven. Want waar 
ter wereld zou de mens de moed vandaan moeten halen om zijn eigen leven 
weg te schenken voor anderen? Hoe is het mogelijk, dat een mens niet alleen 
het kostbaarste dat hij zou bezitten, doch zelfs zichzelf, zijn eigen bestaan, 
dat wat hij és, zou kunnen geven aan een ander? Komt dit voort uit een 
diepe overtuiging van de geringheid en onbelangrijkheid van het eigen be- 
staan? Komt dit voort uit een overweldigende eerbied voor het bestaan van 
iemand anders die hoger geacht wordt dan zichzelf? Of klinkt hier iets door, 
dat veel dieper ligt dan het afwegen van belangen tegen elkander? Men zou 
het vermoeden. Onontkoombaar dringt zich de gedachte op, dat hier een 
grondwet van het leven spreekt, de grondwet dat het zich prijsgeven voor 
een ander, dat is: de liefde tot een ander, sterker is dan het verlies van zich- 
zelf, dat is: het sterven aan een ander. Het lijkt onwaarschijnlijk, dat iemand 
ooit in staat zou zijn zichzelf te vergeten terwille van een ander, als in zijn 
bestaan deze wet niet gekerfd was: juist als ik me geheel en al heb vergeten, 
uitgeleverd, weggecijferd, en ontledigd tot vernietiging toe, zal ik het zijn, 
die voortleeft, — niet alleen in de geschiedenis, in de herinnering van 
anderen, in pieuze gedachtenis... doch als een eigenstandig iemand. Niet op 
de wijze als voorheen. Zozeer bedriegen onze zintuigen ons niet, of wij moe- 
ten zeggen, dat daar het lijk ligt van de gesneuvelde soldaat, van de marte- 
laar, van de man of de vrouw die zich opofferde voor anderen. Neen, wie 
zichzelf opoffert, kan niet de illusie koesteren, dat hij blijft voortleven zoals 
hij was. Maar waarvan dromen wij dan wel? Heel diep in ons moet een 
geheime zekerheid leven, dat wij onze persoonlijke onsterfelijkheid zullen 
ontvangen door de liefde van hen, voor wie wij ons prijsgaven. Wij dromen 
van een bestaan, waarin wij onszelf zullen terugvinden in de ander. 


Toen Jesus aan het kruis te sterven hing, wendde de moordenaar aan zijn 
zijde zich tot Hem. Het was nauwelijks een schuldbekentenis. De man, wel- 
licht niet blootgesteld aan de folteringen die Jesus had ondergaan, doch 
anderzijds in een situatie waarin hij wist dat de dood onafwendbaar was, 
verontschuldigde zich dat Jesus zonder reden werd ter dood gebracht. Wat 
bewoog zijn hart? Medelijden? Een gevoel van solidariteit? Of was het een 
luciditeit die hem plotseling overviel, nu zijn hele bestaan zich samenbalde 
in dit moment waarop leven en dood met elkaar werden geconfronteerd? 
Het laatste is waarschijnlijk. Slechts wie oog in oog staat met de dood kan 
tot zulk een indringend inzicht komen, dat hij spreekt over een komen in 
een rijk: „Heer, als gij gekomen zijt in uw rijk, gedenk dan mijner”. Had hij 
geen reden om aandacht te vragen? Had ook hij niet gestreden voor een zaak 
die hij de zijne had gedacht en die hem zo waardevol had toegeschenen, dat 


hij daarvoor zijn leven op het spel had gezet? 
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Hoe wonderlijk was het antwoord dat Jesus hem gaf. Jesus zeide hem 
immers niet: „Heden zult gij in het paradijs komen”; Hij zeide: „Heden zult 
gij mét Mij zijn in het paradijs”. En op de achtergrond kan men de echo 
horen van die woorden: „Geen groter liefde dan de liefde van hem, die zijn 
leven geeft voor zijn vrienden”. In die ene zin waren liefde en dood op een 
wonderbaarlijke wijze verenigd. Misschien zouden wij mogen vermoeden, 
dat de zin van deze woorden is: hoe groter liefde hoe meer leven; hoe meer 
leven hoe geringer dood. Daarom zou men soms denken, dat het antwoord 
van Jesus aan de moordenaar niet helemaal volledig werd weergegeven door 
de evangelist Lucas, en dat het begon met de aanspraak: „Vriend”. 


In dit alles wordt iets van het mysterie van de verrijzenis zichtbaar. Ver- 
rijzen, dat wil zeggen: leven na de dood. Het wil in Christus echter nog 
meer zeggen; het zegt ook: méér leven na de dood. Zijn leven na de dood 
is immers „zonder einde”. Dit „zonder einde” mag echter niet beperkt wor- 
den tot begrippen van tijd en ruimte, als zou het verrezen leven slechts hierin 
bestaan, dat het ontheven was aan de tijd en aan de beperktheid van één 
plaats. De intensiteit van leven wordt immers niet afgemeten naar de hoe- 
veelheid tijd en ruimte. Integendeel, de intensiteit van het leven, zoals wij 
dat kennen, is een kwaliteit die primair te maken heeft met communicatie, 
mededeling, wervende gemeenschappelijkheid. Dat is de betekenis van de 
nadruk die gelegd wordt op het met ziel en lichaam verrezen zijn met 
Christus. Het lichaam is immers het communicatiemiddel bij uitstek: het 
is de wijze waarop wij bij de dingen en de mensen tegenwoordig zijn. 
Daarom wil verrijzenis niet slechts zeggen: leven na de dood. Het wil ook 
zeggen: mededeelbaar leven; leven, dat zich realiseert in en door anderen. 

Hier raken wij dan wel aan de oorsprong van het bestaan en de geheim- 
zinnige diepten van het menselijk leven. In deze afgrondelijke diepten blijkt 
de mens opgenomen in een onoverzienbaar, dynamisch proces, dat wellicht 
vergelijkbaar is met het proces, dat zich voltrekt vanaf het eerste moment 
der conceptie tot het moment, waarop de mens als volwassene in de wereld 
staat. Dit proces is een ononderbroken stroom van pulserend, vloeiend leven, 
waarin de afzonderlijke bouwstoffen, cellen, deel-organen ontstaan, bloeien 
en uitdoven, om plaats te maken voor nieuwe hogere structuren. Zolang de 
mens zichzelf niet kan zien als opgenomen in een enorm scheppingsproces, 
zolang zal hij nauwelijks in staar zijn aan zijn eigen bestaan, laat staan aan 
zijn liefde en haat, zijn gezondheid en ziekte, zijn talentenrijkdom of zijn 
vervaltoestand enige zin te geven. Wij moeten ons hierbij wachten voor een 
vergissing, die uit de vergelijking zou kunnen voortkomen. Het dynamische 
proces, in feite: het scheppingsproces, voltrekt zich binnen de geschapen 
categorieën van ruimte en tijd. Wij moeten dan ook ons leven opbouwen 
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op deze twee dimensies. Wij zijn gedwongen „geschiedenis” te maken en 
te leven vanuit een verleden naar een toekomst. Wanneer het echter over een 
zingeving gaat, gaat het niet over ruimte en tijd. Het groeiproces is niet een 
proces van kwantitatieve uitdijing, doch een van kwalitatieve intensivering. 
De schepping, d.i: de mensheid, groeit niet uit naar een kwantitatief sum- 
mum van mensen doch naar een diepere verbondenheid van mensen. Ware 
dat niet zo, het zou volslagen onmogelijk zijn niet alleen om aan ziekte of 
dood, doch zelfs aan geboorte en leven enige zin te geven. 

Lijden en dood hebben zin, omdat er een gigantisch ontwikkelingsproces 
gaande is, waarin datgene, dat tot stand komt, een zo hoge vorm van struk- 
tuur bezit, dat de openbaring niet aarzelt deze te vergelijken met het godde- 
lijk leven zelf. Elke fase in deze groei zal echter gekenmerkt worden door 
het verbreken van banden, het pijnlijk verscheuren van bestaande strukturen, 
het in benauwenis zich persen door een enge doorgang, voordat het leven 
kan verder vloeien in een wijdere bedding. Het aanvaarden van lijden en 
dood krijgt hiermee de zin, dat men zich openstelt voor een gebeuren, dat te 
hoog is voor ons beperkt gezichtsveld, doch dat zeer reëel ons verder voert in 
onze opgang naar onze eigenlijke plaats in het door God gewilde heelal. 


Christus zeide: „Zo de graankorrel niet in de aarde valt en sterft, blijft zij 
alleen; maar zo zij sterft, brengt zij rijke vruchten voort”. Of wij een zin 
kunnen geven aan ons leven hangt af van ons geloof in een nieuw leven, 
het „rijk van gerechtigheid en waarheid”, waarvan de verrezen Christus 
getuigt. Wie het lijden aanvaard heeft als de weg waarlangs hij kan uitstijgen 
boven zijn eigen enge begrenzing en zich kan openstellen voor de anderen, 
zal de eenheid bereiken zoals deze door God is gewild. Aldus zijn het lijden 
en de dood in waarheid het kruis, dat ons naar het eeuwige licht zal voeren. 
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Job en het lijden 


DOOR CLEMENS EPPING OF.M. 


Door zijn litteraire schoonheid, het religieuse belang en de dramatische uit- 
werking van het gestelde probleem heeft het boek van Job de eeuwen door 
vele mensen geboeid. Telkens weer werden er getroffen door de indringende 
wijze waarop de vraag rond het lijden in een mensenleven hier wordt be- 
handeld. Bovenmate vroom, oprecht en godvrezend, kortom: uitermate ver- 
dienstelijk en totaal onschuldig wordt Job volledig van zijn lichamelijk wel- 
zijn beroofd: zijn bezit, zijn kinderen, zijn gezondheid. Uiterlijk flink en 
ongebroken schijnt Job deze slagen te verwerken, bereid als hij is Gods wil 
in zijn leven te aanvaarden. „Jahweh heeft gegeven en genomen, zijn naam 
zij gezegend... zouden wij het goede wel van God aannemen, maar het 
kwade niet?” Toch blijkt Job tot in het merg geraakt, een mens die worstelt 
met de vraag naar het waarom. Waarom ik? Waarom dit? Als diep gelovig 
mens beseft Job, dat dit alles plaats vindt onder het oog van een alwetende 
en alvermogende God. Juist daarom durft hij een godsdienstig sterkend ant- 
woord verlangen op zijn zo menselijke vragen. Wankelend onder de last 
die hem trof, zoekt zijn goede wil tastend steun. 

Het boek Job treft deze worsteling van een echt religieus gemoed precies 
in de kern. Daarom voelt de lezer zich meer dan ooit geïnteresseerd bij de 
hier gegeven oplossing of verklaring. Zo vaak wordt de eigenlijke moeilijk- 
heid van het lijden in een mensenleven door bijkomende zaken verduisterd 
of geneutraliseerd. Waar echte schuld is, dringt de kwestie minder. Waar te 
snel naar een hiernamaals wordt gegrepen, vervagen de ook zo menselijke 
trekken van het probleem. Hier echter niets van dit alles en blijkbaar bewust. 
Duidelijk vooreerst wordt Job ten tonele gevoerd als totaal onschuldige, als 
het levende en overtuigende bewijs tegen de vaak zo gemakkelijke over- 
tuiging, dat lijden en zonde correlatief zijn. Zelfs de algemeen menselijke, 
maar ten slotte ook aangeboren zwakheid, welke een mens tegenover de 
heilige God altijd diskwalificeert, wordt nog uitdrukkelijk afgewezen als 
aanvaardbare verklaring van dit lijden. Deze zwakheid wordt hier zelfs uit- 
gespeeld als aanspraak op barmhartigheid en ontferming van Gods kant. 
„Lou een mens voor God gerechtig zijn, een man rein voor die hem maakte? 
Als Hij zelfs in zijn dienaren geen vertrouwen stelt en bij zijn engelen nog 
feilen aantreft, hoeveel te meer dan bij hen, die lemen huizen bewonen, 
waarvan het fundament in stof is gelegd, die als motten worden doodgetrapt” 
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(Job 4, 17-19). Tegenover deze wat defaitistische suggestie van Eliphaz 
durft Job echter verklaren: „Brengt het U voordeel, dat Gij verdrukt, dat 
Gij het werk van uw eigen handen verwerpt... Uw handen vormden en 
wrochtten mij, zoudt Gij nu van gevoelen veranderen en mij verdelgen? 
Bedenk toch, dat Gij mij als uit leem hebt gevormd en zoudt Gij mij nu tot 
stof terugbrengen? (Job 10, 3; 8-9). „De mens, geboren uit een vrouw, is 
kort van dagen en van onrust verzadigd. Als een bloem ontluikt hij en ver- 
welke, vervluchtigt als een schaduw en houdt geen stand. En op zo iemand 
vestigt Gij uw oog, hem daagt Gij met U voor het gericht? Hoe zou rein 
uit onrein voortkomen? er is er niet een! Indien zijn dagen zijn bepaald, het 
getal zijner maanden bij U ligt, Gij hem een grens hebt gesteld, die hij niet 
zal overschrijden, wend dan uw blik van hem af en laat hem met rust, opdat 
hij althans als dagloner zijn dag geniete” (Job 14, 1-16). 


Zo vaak had men in de voorafgaande eeuwen de afzonderlijke mens vóór 
alles gezien als lid van de gemeenschap, van het verbondsvolk als geheel. 
Dit had de kijk op de verhouding tussen God en deze mens, speciaal waar 
het ging om Gods zegenende of straffende rechtvaardigheid, vertroebeld. 
Ook als het lijden niet als straf voor persoonlijk tekort verklaarbaar kon 
worden gemaakt, bleef dan nog de mogelijkheid deze mens getroffen te zien 
als lid van de zeker nooit smetteloze familie-, stam-, of volksgemeenschap. 
„Want Ik, Jahweh, uw God, ben een naijverige God, die de zonden der 
vaders wreekt op de zonen, op het derde en vierde geslacht van hen, die 
Mij haten” (Ex 20, 5). Zo denkende kon het gebeuren, dat het onverdiende 
lijden in het leven van de afzonderlijke mens eeuwenlang geen echt dringend 
probleem werd. Ten tijde van Job echter was dat anders geworden. Dan 
blijkt de verhouding tussen God en de mens wel zo persoonlijk te worden 
geleefd, dat noch Job zelf noch de vrienden een verklaring zoeken in de 
richting van solidariteit met anderen. Geen gedachte aan straf voor de 
zonden van anderen, geen ideaal ook voor plaatsvervangende genoegdoening 
voor anderen komt hier naar voren. Uitsluitend betrokken op de verhouding 
tussen God en déze mens is het onverdiende lijden hier echt probleem ge- 
worden. „Spaart God zijn schuld soms op voor zijn kinderen? dat Hij het 
dan hemzelf vergelde, tot zijn lering! Met eigen ogen moest hij zijn onder- 
gang aanschouwen, zelf drinke hij de verbolgenheid van de Almachtige. 
Want wat is hem gelegen aan zijn gezin later, als het getal van zijn maanden 
voleindigd is?” (Job 21, 19-21. 


Eenmaal werkelijk probleem geworden, drukt dit alles Job nog uitzonderlijk 


zwaar, omdat hier een uitzicht achter de dood nog ontbreekt. Wij zijn er 
zo aan gewend de problematiek van het mensenleven hier op aarde te zien 
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in een perspectief op de situatie na de dood, dat wij ons moeilijk kunnen 
inleven in de gevoelens van een mens, die dit verruimende uitzicht niet 
heeft. Onze zekerheid over rechtvaardige beloning of straf veronderstelt zo 
vanzelfsprekend een „hopelijk hier, maar anders hiernamaals”. Job echter 
kende deze kijk op het lijden hier op aarde nog niet, een kijk overigens welke 
vaak te gemakkelijk de scherpe kanten van het eigenlijke probleem vervlakt. 
In de volle werkelijkheid van een onverdiend lijden vecht Job nog slechts 
met de mogelijkheden, welke zijn leven hier op aarde biedt en hij laat er 
geen twijfel over bestaan, dat deze hem uiterst gering voorkomen. „Zou ik 
nog hopen? Het dodenrijk is mijn huis, in de duisternis spreid ik mijn leger. 
Tot het graf zeg ik: gij zijt mijn vader, tot mijn wormen: mijn moeder en 
zuster. Waar ergens is dan mijn hoop en mijn geluk, wie kan het ontdekken? 
Zij zullen met mij in het dodenrijk dalen, tesamen zinken wij neer ín het 
stof” (Job 17, 13-16). Daarom wil Job het rechtvaardig zijn van de God, 
waarin hij blijft geloven ondanks alles, ervaren, nú! Job is er niet alleen 
zeker van, dat zijn dood nabij is, maar ook, dat wat daarna komt geen 
perspectief biedt. Vandaar dat de behandeling zulk een dwingend karakter 
heeft. „Mijn dagen schieten sneller voorbij als een weverspoel en lopen ten 
einde zonder hoop. Gedenk toch, dat mijn leven slechts een ademtocht is, 
dat mijn oog niet nog eens het geluk zal zien. Het oog van die naar mij 
ziet, aanschouwt mij niet meer; uw blik zal naar mij zijn gericht, maar ik 
ben er niet. Bewolking trekt op en verdwijnt, zo ook stijgt hij, die in de 
onderwereld afdaalt, niet weer op. Nooit keert hij naar zijn huis terug en 
de plaats waar hij verbleef, ziet hem niet weer. Ik zal dan ook mijn mond 
niet houden, zal spreken in de benauwenis van mijn geest, klagen in de 
bitterheid van mijn gemoed” (Job 7, 7-12 vgl 10, 20-22; 14, 7-12). 

Toch denkt Job één ogenblik aan de hoopvolle mogelijkheid van rechts- 
herstel na de dood. Maar hij beseft ook, dat dit hopen is tegen beter weten 
in, het koesteren van een illusie. Het tegendeel immers lijkt hem onontkoom- 
bare zekerheid, zodat Job pijnlijk terugvalt in de felheid van zijn probleem. 
„Want voor een boom blijft er nog hoop, wordt die geveld, hij loopt weer 
uit en zijn scheuten blijven niet weg. Al wordt zijn wortel in de aarde oud 
en sterft zijn tronk af in de grond, hij bot weer uit zodra hij water speurt 
en schiet twijgen als een jonge plant. Maar sterft een man, krachteloos ligt 
hij neer; geeft een mens de geest, waar is hij gebleven? Water verdwijnt uit 
de zee, een rivier loopt leeg en droogt uit; zo legt een mens zich neer en 
staat niet meer op; tot de hemelen niet meer zijn, ontwaken zij niet, komen 
niet in beweging uit hun slaap. Als een mens sterft, zou hij herleven? Och, 
dat Gij mij in het dodenrijk wildet wegstoppen, mij verbergen tot uw toorn 
geweken was, mij een termijn stellen en dan weer aan mij denken! Al de 
dagen van mijn zware dienst zou ik wachten, tot mijn aflossing kwam … 
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Maar zelfs een neerstortende berg slaat in stukken en een rots wordt van 
haar plaats gerukt; water slijpt stenen af, een stortvloed spoelt de grond weg; 
zo vernietigt Gij ook de hoop van een mens. Gij overweldigt hem voor 
altijd en hij gaat heen, Gij verandert zijn aanschijn en zendt hem weg. Zijn 
zonen mogen in ere zijn, hij heeft er geen weet van; komen zij tot verval, 
hij wordt het niet gewaar. Slechts over zichzelf gevoelt zijn lichaam smart, 
zijn geest treurt over zichzelf alleen” (Job 14, 7-22). 


Hoè het niet verklaarbare lijden in het leven van zovele goede mensen te 
verbinden met het geloof in een rechtvaardige, barmhartige en liefdevolle 
God? Doorstotend tot de kern van de zaak stelt het boek Job deze kwestie 
scherp, eenzijdig scherp: totale schuldeloosheid, geen verklaring uit of voor 
de gemeenschap, geen opschuiven van de oplossing naar het hiernamaals. 
Even resoluut worden in dit boek slechts — halve of zelfs schijnoplossingen 
afgewezen. Wijkend onder de druk van het probleem, kon men er toe 
komen, het belang en de duur van een mensenleven te minimaliseren. Waar- 
om zich dus druk maken over de ook kwade kanten van dit kortstondige 
bestaan: spoedig zal alles voorbij zijn. Is dit echter meer dan een ontwijken 
van de moeilijkheid? Terecht vraagt Job in ieder geval, om dan tenminste 
die beperkte tijd, welke hem rest, gelukkig te mogen zijn. „Zijn de dagen 
van mijn levensduur niet een kleinigheid? Laat dan af van mij, opdat ik een 
weinig vreugde beleve, voordat ik heenga zonder terug te keren naar het 
land van duisternis en donkerte” (Job 10, 20-21). Telkens weer kan men 
bij Jobs vrienden de overtuiging beluisteren, naar zij zeggen door hun er- 
varing bevestigd, dat God nog hier op aarde het goede loont en het kwade 
straft. Job moet dus geduld hebben en vertrouwvol afwachten. „Weet gij 
niet, dat van oudsher, sedert de mens op aarde werd geplaatst, het gejubel 
der bozen van korte duur is, de vreugde van een slecht mens maar een oog- 
wenk lang?” (Job 20, 4-6). Jobs verzet tegen dit te optimistische beroep op 
de ervaring bereikt ten slotte een hoogtepunt in zijn beslissende tegen- 
argumentatie: „Als ik erover nadenk, sta ik verbijsterd en grijpt siddering 
mij aan. Waarom blijven de bozen in leven, worden zij oud en nemen zelfs 
toe in kracht? Hun kroost staat bestendig voor hen... Hun huizen kennen 
ongestoorde vrede, de roede Gods treft ze niet... De een sterft in volle 
kracht, volkomen zorgeloos en rustig; zijn lendenen vol vet, het merg van 
zijn beenderen nog sappig. De ander sterft bitter te moede, zonder het geluk 
te hebben gesmaakt. Tezamen liggen zij neer in het stof en maden over- 
dekken hen… Hebt gij hen die langs de wegen trekken dan niet ondervraagd 
en hun tekens niet nauwkeurig bekeken? Dat de boze ten dage van ramp- 
spoed wordt gespaard en ten dage van toorn wordt gered? Wie deelt hem in 
zijn gezicht zijn wandel mee en vergeldt hem, wat hij deed? Wordt hij ten 
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grave gedragen, dan heeft men zorg voor zijn grafheuvel. Zacht dekken 
hem de kluiten van de groeve en achter hem aan trekt iedereen mee. Hoe 
troost gij mij dus met loze woorden en blijft er van uw antwoorden niets 
dan schijn over” (Job 21, 6-10; 23-34). 


Meer positief ten slotte klinkt de gedachte, dat het lijden slechts een 
louterende beproeving is om navolgend geluk voor te bereiden. Waarom 
echter is er zuivering door lijden nodig, ook als er geen schuld is? Goed 
bedoeld blijven al deze pogingen van Jobs vrienden toch vergeefse moeite 
en in Jobs geval ook zeker onjuist. Scherp maar juist getroffen vat Job zijn 
oordeel over de ontwijkende en ten dele onjuiste verklaringen samen, als 
hij zegt: „Dergelijke dingen heb ik al vaak gehoord, treurige troosters zijt 
gij, allemaal! Komt er nog een einde aan die wind-woorden, wat zet u toch 
aan om te antwoorden? Ook ik zou spreken als gij, zo gij in mijn plaats 
waart; ik zou in mooie woorden tegen u uitblinken en mijn hoofd over u 
schudden. Ik zou u met de mond bemoedigen en de troost mijner lippen 
niet onthouden. Maar spreek ik nu, mijn leed wordt niet minder en houd ik 
mij stil, het gaat niet van mij weg. Doch nu vermoeit mij ook nog leed- 
vermaak, heel mijn vriendenkring grijpt mij aan. Tot getuige geworden, is 
hij tegen mij opgestaan, legt lasterlijke verklaringen tegen mij af (Job 
16, 2-8). 


Losgemaakt van enkele bijkomende kwesties, ontdaan van velerlei zeker niet 
voldoende oplossingen, blijft het eigenlijke probleem, helder en hard. Hoe 
Gods liefdevolle beleid en het lijden van onschuldigen met elkaar te ver- 
zoenen? Is hier een antwoord mogelijk? Fier staat Job tenslotte met deze 
vraag direkt voor God zelf. Job had al enkele malen de wens uitgesproken 
zich met God zelf over zijn geval te kunnen onderhouden. Tenslotte legt hij 
dit verlangen bijna dwingend aan God voor. „O, dat toch iemand naar mij 
luisterde: hier is mijn ondertekening, de Almachtige antwoorde mij” (Job 
31, 35). Als het ware om zichzelf tot deze stap te bemoedigen, maakt Job 
in het onmiddellijk voorafgaande zich nog eenmaal zijn situatie duidelijk 
bewust. Gedetailleerd haalt hij zich zijn vroegere staat van geluk en aanzien 
voor de geest, om deze vervolgens te confronteren met zijn huidige staat 
van ellende en verachting (Job 29-30). Kan men in deze onverklaarbare 
omkeer nog wel iets anders zien als willekeur, onrecht van Gods kant? Job 
zelf kan en wil deze conclusie niet aanvaarden, maar hoe haar te ontwijken? 
Zonde zou een afdoende verklaring kunnen zijn, natuurlijk. Maar deze was 
en is er níet. Dan doorloopt Job nogmaals onderzoekend zijn geweten: 
hij heeft geen vrouw verleid; heeft niet gelogen; geen echtbreuk gepleegd; 
het recht van de slaaf niet miskend; de arme en wees geen aalmoes gewei- 
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gerd; de behoeftige zwerver eten en onderdak niet onthouden; hij is niet 
vrekkig geweest; heeft geen afgoderij gepleegd; geen leedvermaak gekend, 
zelfs niet heimelijk; geen roofbouw op zijn akker uitgeoefend (Job 31). 
Overtuigd dat zijn geweten hem niets te verwijten heeft, treedt Job dan 
voor God, hopend op antwoord, zeker van zijn gelijk, zeker tenminste van 
zijn onschuld. Dit antwoord komt ook, maar het klinkt anders dan Job 
verwacht zal hebben. 


Job mocht dan de onhoudbaarheid van de theologie der vrienden hebben 
aangetoond, hijzelf neigde naar een evenmin aanvaardbare gedachtengang. 
Zolang men in de verhouding tussen God en mens nog aan onbillijkheid en 
willekeur kan denken, klopt er iets niet! God zelf gaat dit Job duidelijk 
maken. Job, die God vragen wilde stellen, krijgt nu zelf vragen voorgelegd, 
waarin hij geconfronteerd wordt met de ondoorgrondelijke grootheid van 
Gods macht, zoals deze blijkt in zovele scheppingswerken (Job 38-42). 
Daarbij wil God Job doen begrijpen, dat deze waarneembare wijsheid in de 
ordening van het heelal toch ook steeds iets heeft, wat de mens niet volledig 
omvatten kan. Dit juist moet de mens ervan afhouden aan de God, die 
dit alles geschapen en geordend heeft, rekening en verantwoording te durven 
vragen. Wat Job wel willekeurig wilde noemen, blijkt nu een door de mens 
ten slotte niet te doorgronden beleid te zijn. Daarom houdt God zelf Job 
vragend de blijkbaar zinvolle ordening en toch ook weer niet te doorgronden 
verhoudingen in het heelal voor ogen. Job die zien wilde en meende te 
kunnen zien, wordt zo geconfronteerd met de beperktheid van zijn eigen 
gezichtsvermogen en de onjuistheid van zijn daarop gebaseerde conclusies. 
Wat van de mens uit wellicht zinloos moet worden genoemd, is dat nog niet 
als men het zien kan vanuit God. 

Job begrijpt deze hem door God zelf voorgehouden les. „Ik sprak zonder 
inzicht over dingen, die te wonderbaar voor mij zijn en mijn begrip te boven 
gaan” (Job 42, 3). Uitsluitend in vragen geformuleerd lost dit spreken van 
Jahweh uit de storm het probleem niet even op. God laat Job slechts tot het 
besef komen, hoe heel de schepping vol is van zaken, welke het louter men- 
selijk begrip te boven gaan. Het vragend waarom van een mens moet zo vaak 
het antwoord ontberen. Wel kan en mag deze mens over dit alles heen 
gelovig reiken naar de zekerheid over een alwetende en alvermogende God 
als Schepper en bestuurder van alles wat hij ziet of meemaakt. Met Job kan 
hij zich dan veilig en gerust weten in de hand van deze God. Overgave 
zonder voorbehoud, zich boven eigen inzicht uit op God durven verlaten, 
zoals dit vervat ligt ook in Christus’ eigen woord: Zalig zij die geloven 
zonder te hebben gezien (Jo 20, 29). 
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Om zijn volmaakt godsdienstig leven zelfs bij God in aanzien, rijk gezegend 
en door de mensen hooggeacht, werd Job plotseling de van alles ontdane, 
door ziekte getekende mens. Zo wordt hij voor ons gezet als een der velen 
uit alle eeuwen, in wie Gods rechtvaardigheid en liefde, te menselijk ver- 
staan, met elkaar in tegenspraak schijnen te komen. In zijn Job stelt de 
schrijver een vraag aan de orde, welke het gelovige Israël van zijn dagen 
reeds lang had verontrust: waarom ging het juist Israël slecht en zovele 
heidense volken goed? Waarom had het er vaak alle schijn van, dat juist de 
vromen onder hen meer te lijden hadden dan zij, die het met God niet zo 
nauw namen? De mens, welke zeker meent te kunnen zijn van de aan te 
leggen maatstaven, kwam en komt nog vaak te staan voor de vraag, of dit 
geen onrecht, onbillijkheid van God betekent. 

Het konflikt eenmaal gegeven, kan men de onschuld van de door lijden 
getroffen mens in twijfel gaan trekken. Terecht merkt Job hiertegen op, dat 
men langs deze weg de ware idee van God en zijn rechtvaardigheid vaak 
geen dienst bewijst. Lijden kan zeker niet altijd aan persoonlijke schuld doen 
denken. Men kan ook het gegeven probleem in zijn volheid aanvaarden en 
tastend zoeken naar mogelijkheden van verklaring van wat tenslotte, louter 
menselijk, vaak onverklaarbaar blijft. Ontmoediging, opstandigheid, ongeloof 
en verbittering kunnen daar gemakkelijk het gevolg van zijn. Wat dan? 
Moet dan misschien Gods totale, naar willekeur riekende aanspraak op de 
mens voor waar gehouden worden of... heeft de mens toch rechten en God 
tegenover hem dus grenzen? De auteur van het boek Job laat de in deze 
vraag opgesloten spanning ten slotte tot ontspanning komen, door als uit- 
gangspunt te wijzen op een aan God onvoorwaardelijk en onbeperkt te geven 
krediet. Gods wegen zijn niet ’s mensen wegen! Gelovig bereid dient de 
mens op de eerste plaats beschikbaar te blijven voor God ondanks alles. Dan 
kan hij ervan overtuigd zijn, dat vanuit Gods mateloze wezen toch weer een 
maat gesteld wordt aan Gods doen jegens de mens: de maat door zijn liefde 
en barmhartigheid voorgeschreven. 


Als in Christus gelovende mensen mogen wij niet vergeten, dat dit krediet 
voor ons niet langer zo onbeperkt is als destijds voor Job. Het levend en 
overtuigend bewijs van Gods liefde voor de mens, zoals wij dat in zijn eigen 
mensgeworden Zoon mochten zien én het nu ook duidelijk geworden uit- 
zicht op een leven na de dood hebben reeds veel verruiming gebracht. Toch 
blijft ook voor ons de mogelijkheid bestaan van een situatie, waarin slechts 
het overtuigd gesproken: „God weet wel, waar het goed voor is” ons enige 
houvast vormt. Om deze reden en in deze zin wijst het boek Job ook ons op 
bereidheid tot krediet geven, op het durven geloven in een rechtvaardige én 
liefdevolle God, binnen wiens plan met ons alles zijn plaats heeft. Zonder 
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het licht van een blijde boodschap over verlossing door God zelf, zonder het 
houvast op een leven na de dood voor het lijden geplaatst, bleef Job geloven 
dat onschuld en lijden verenigbaar zijn in Gods plan met de mens. Ofschoon 
de gangbare argumenten van de theologie in zijn dagen daartoe niet ver 
genoeg reikten, werkelijk twijfelen aan Gods rechtvaardigheid deed Job 
nooit, ook niet in zijn geval. Juist daarom bleef Job zich op God beroepen, 
omdat hij weigerde te geloven in een zinloze wereld of een willekeurig 
handelende God. 

Het is niet waar, dat het christendom met zijn leer over een vergelding 
na de dood de druk van het lijden heeft weggenomen. Ook de door Christus 
stervend én verrijzend gebrachte blijde boodschap nam de last van het lijden 
niet weg. Wel plaatste zij deze in een nieuw perspectief. Juist dit on- 
begrijpelijke en moeitevol blijven van het leed kan de lijdende mens nog 
altijd de pijnlijke uitroepen van Job in de mond brengen, evengoed als de 
zelf niet getroffen trooster wat te gemakkelijk grijpen kan naar de niet af- 
doende woorden van Jobs vrienden. Zeker, lijden blijft een genade, maar 
een welke de zwaarte van de beproeving niet opheft. Slechts de lijdende 
mens zelf tenslotte zal van eigen innerlijk bezit uit zijn lijden zinvol kunnen 
waarderen. Dit veronderstelt echter een geloof in God, dat de mens vaak 
de bede op de lippen zal brengen: Ik geloof, Heer, maar versterk mijn geloof. 
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WAAROM? | 


Uit psalm 38: Ik wilde mijn lippen snoeren 
zolang ik de zondaars zag; 
zo bleef ik zwijgen in stilte, 
ik zei geen onnodig woord; 
en altijd groeiden mijn smarten, 
inwendig gloeide mijn hart; 
er sproeide vuur uit mijn zuchten, 
er sprong een woord van mijn tong: 


Heer, leer mij mijn einde, 
de maat van mijn dagen, | 
dan weet ik, hoe kort ik duur …. | 
één zucht is ’t bestaan aller mensen 

niets meer dan een droom is de mens. 

Voor niets dan een zucht moet men sloven, 

men vergaart en weet niet voor wie. 


Zo Heer, wat zou ik verwachten? 

mijn hoop is op U alleen …. 

Hoor, Heer, mijn bidden en smeken 

en zwijg niet bij mijn geween, 

want ik ben in uw land als een pelgrim, 
en als ál mijn vaderen vreemd. 

Ontzie mij en gun me wat vreugde, 
Voor ik wegtrek en niet meer ben. 


Hebr. 5,7-8: Ofschoon Hij in de dagen van zijn Vlees, onder luid geroep en | 
tranen, gebeden en smekingen heeft opgestuurd tot Degene, | 
die Hem van de dood kon redden … 


— God, waarom zou ik nog langer goed trachten te leven? 
Die het niet zo nauw nemen, gaat het goed, 
en ze lachen meewarig om mij. 
Waarom geeft Ge mij enkel lijden in mijn leven? — 


heeft Hij toch door zijn lijden de gehoorzaamheid geleerd. 
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De strijd van Jeremias’) 


DIOIORBFBRUISED RATVAERISMOGS:O} 


Op het grote keerpunt van Israëls geschiedenis staat een man van uitzonder- 
lijke betekenis. Terwijl alles ten onder gaat: nationaal bestaan, koningschap, 
tempel, beloofde land en het uitzicht op de toekomst, alles waarin Israëls geloof 
zich geconcretiseerd had, staat er een eenzame man op het zinkende schip, 
iemand die de weg van het geloof durft gaan, die het waagstuk van de ge- 
hoorzaamheid ten einde toe doorstaat, iemand die juist daardoor de leider 
wordt van een hernieuwd volk, de voorganger van de uitverkoren Rest, de 
wegwijzer naar verinnerlijking en geloofsovergave. Na Mozes is hij de man 
die het oudtestamentische godsvolk een onuitwisbaar merkteken indrukt, die 
het stempelt met geloof in Gods onaflaatbare trouw en zijn werkzame, liefde- 
volle nabijheid ondanks alles. Hij is de man die de na hem komende ge- 
slachten inspireert, die de aanzet geeft voor de beschouwingen der klaag- 
liederen, die de visie van Deutero-Isaias op gang doet komen, die de pro- 
blematiek van Job en Prediker aan de orde stelt, die, zoals onlangs werd 
aangetoond, meer dan dertig psalmen uit ons psalterium met zijn spirituali- 
teit doordrenkt. Hij bezielt de beroemde profetie van de zeventig weken 
(Dan. 9, 2), heeft het begrip der wet verdiept en gespiritualiseerd, zodat hij 
in werkelijkheid de (innerlijke) wet aan de ballingen meegeeft en ark en 
tent (op geestelijke wijze) van de ondergang redt (2 Makk. 2,1). Hij leeft bij 
het nageslacht voort als de man die geworsteld heeft met God in een ver- 
schrikkelijk tweegevecht, als de bidder voor Gods aanschijn, die in zijn eigen 
bestaan de toekomst van het godsvolk verzekerd heeft (2 Makk. 15, 12 e.v). 
En in het nieuwe testament treedt hij op drie gewichtige momenten naar 
voren: bij Cesarea Filippi (Mt. 16, 14), bij de verwerping van het Jodendom 
en zijn kultus door de Heer (Mt. 21, 13 vgl. Jer. 7, 11) en bij de instelling 
van de eucharistie, de maaltijd van het Nieuwe Verbond (Lk. 22, 30 vgl. 
kers 31,31): 


1) De chronologie van Jeremias’ leven kan als volgt worden opgesteld: 

650, geboorte; 

626, roeping tot profeet; 

626—621, eerste optreden, onder koning Josias; 

621—608, zwijgen van de profeet, onder de deuteronomistische hervorming; 
608—604, tweede optreden, onder koning Joakim; 

597—587, derde optreden, onder koning Sedekias; 

587, val van Jeruzalem; kort daarna sterft Jeremias in Egypte. 
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Jeremias’ betekenis is niet gauw te overschatten. Voortbouwend op de 
tradities van de vaders, geïnspireerd met name door de authentieke stroming 
van de Jahwist, door Amos en Osee, heeft hij tegelijkertijd een nieuwe stoot 
gegeven tot een diepere ontmoeting tussen Jahweh en zijn volk. Alles gaat 
bij hem uit van een diep roepingsbesef, van een zeer persoonlijk contact 
tussen hem en Jahweh. Hij weet zich voorbestemd tot de intieme omgang 
met God. Hij moet ontdekken hoe deze voorbestemming lijden en vervolging 
in zich sluit. Door dit alles heen mag hij God gaan ervaren als de, buiten 
alle kultus en institutionele vormen om, innerlijke, in de harten heersende 
koning. Maar dit inzicht komt hem niet aangewaaid. Langs de omweg van 
harde worstelingen, onrust, onzekerheid, twijfel en verlatenheid gaat hij iets 
beseffen van het mysterie van Gods omgang met de mens. Hierover uit hij 
zich in zijn zogenaamde „confessiones”, in zijn klachten en verwijten aan 
Gods adres, in zijn uiteindelijke, blinde overgave aan de hem niet loslatende 
Heer. Zijn eigen nieuwe ervaring, die hij op tot dan toe onbekende wijze, in 
een nieuwe stijl weergeeft, doet in hem zelf een nieuwe visie geboren 
worden: een verinnerlijkt godsbesef, een diepere overtuiging van de aktuali- 
teit van Gods tegenwoordige handelen in mensheid en wereld, in dienst 
waarvan verleden en toekomst pas betekenis krijgen, een ruimer en breder 
toekomstperspectief buiten het koninklijk messianisme om, de verwachting 
van een innerlijke en persoonlijke godsdienst, die geheel berust op vergeving 
van Gods kant. 


Het lijdensprobleem 


Jeremias is ook de man die voor het eerst zeer concreet en zeer intens met 
het probleem van het lijden geconfronteerd wordt. „Avec lui commence le 
grand scandale de Ancien Testament” (Steinmann). De rustige geloofs- 
zekerheid van een Isaias is verdwenen. Hij, Jeremias, begint met God het 
proces over diens „techtvaardigheid”. Job en de psalmen zetten dit proces 
voort en het blijft duren tot aan Calvarië... en ook nu nog: tot aan de 
verschijning van de verheerlijkte Christus. Jeremias is een geroepene, staat 
in dienst van Jahweh, gehoorzaamt aan de gegeven opdrachten …. en zie nu 
eens naar het resultaat: vervolging, ellende, verdachtmaking, wantrouwen, 
uitbanning, gevangenis, geseling, diepe eenzaamheid en voortdurende be- 
dreiging. Baruch, zijn vriend en secretaris, heeft over dit zware leven van 
Jeremias veel bijzonderheden opgetekend, die we, overal verspreid in het 
boek Jeremias, kunnen terugvinden. We zullen deze details niet nader be- 
schouwen en ze veelal als bekend veronderstellen. Maar naast de notities van 
Baruch vinden we in het boek Jeremias nog enkele aantekeningen van de 
profeet zelf, een soort dagboeknotities, waarin hij zijn innerlijke strijd heeft 
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neergeschreven. Volgens de kommentatoren stammen deze reflecties van 
Jeremias (soms zijn het monologen, soms ook dialogen) allemaal uit de 
tweede periode van zijn optreden, namelijk uit de jaren 608-604. Joakim 
is dan koning van Juda. Deze vorst is Jeremias niet gunstig gezind, hij werkt 
hem tegen en verbiedt hem ten slotte iedere activiteit. Bovendien gaat hij in 
de politiek een eigen weg, niet de weg van het geloof aan Jahweh, maar in 
valse zekerheid vertrouwend op de schijn der dingen die hem in aardse 
bondgenootschappen betovert, bereidt hij in feite de totale ondergang van 
het godsvolk voor. De verkondiging van Jeremias is vanzelfsprekend gericht 
tegen deze koning. Dit kan Joakim niet dulden. Jeremias wordt door hem 
vervolgd en komt in een hopeloze situatie. In deze tijd nu van wanbegrip, 
vervolging, eenzaamheid, spot en sombere vooruitzichten heeft Jeremias zijn 
zwaarste strijd te strijden. Hij is ongeveer 45 jaar oud, een man van middel- 
bare leeftijd. De goede, eerste tijd onder koning Josias, met de eerste diepe 
godsontmoetingen, is voorbij. De latere tijd, wanneer hij als gerijpt en on- 
wankelbaar godsgezant de ineenstorting van het koninkrijk zal meemaken 
en in het belegerde Jeruzalem staat, is er nog niet. Nu, onder Joakim, krijgt 
Jeremias zijn vuurproef, nu moet hij door twijfel en uitzichtsloze onzekerheid 
heen, maar later zal hijzelf en heel het nageslacht tot op onze dagen toe, van 
zijn ervaring kunnen profiteren. 

Weten we wel ongeveer de tijd waarin de betreffende persoonlijke ge- 
tuigenissen ontstonden, over de nauwkeurige datering en de onderlinge ver- 
houding der stukken is niet veel bekend. We zullen eerst de passages lezen, 
met korte opmerkingen erbij, en daarna in een samenvattende blik het thema 
van Jeremias’ lijdensproblematiek trachten te overzien. 


1 „Jahweh, ik klaag U aan” 


Jeremias heeft gepreekt tegen de tempel, tegen het huis van Jahweh (hoofd- 
stuk 7). Zijn stoutmoedigheid heeft veel reacties gewekt, vooral in de 
priesterkringen en bij zijn eigen familie te Anatot. Jahweh heeft het zelf 
aan Jeremias duidelijk gemaakt wat er achter zijn rug allemaal bekonkeld 
wordt. Als een argeloos lam dat naar de slachtbank geleid wordt, zo loopt de 
profeet mee met zijn belagers. Maar nu zijn zijn ogen open gegaan en bidt 
hij in 11, 18-23 dat Jahweh hen zal straffen die hem beletten willen in 
Jahweh's naam te profeteren. 

Jeremias denkt er verder over na. Waarom zo weinig succes? Waarom 
die tegenstand van zijn familie? Wat wil Jahweh eigenlijk? Waarom gaat 
het hen die zich niets van zijn boodschap aantrekken zo goed en hemzelf 
zo slecht? Er ontwikkelt zich een dialoog tussen Jeremias en Jahweh. Jere- 
mias weet al bij voorbaat dat hij aan het kortste eindje zal trekken, maar 
hij kan zich niet inhouden: 
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12, 1-4 Het recht hebt Gij aan uw zijde, Jahweh, 
wanneer ik U aanklaag. 
Toch wil ik met U een rechtzaak aangaan: 
waarom is de weg der goddelozen voorspoedig, 
leven al de trouwelozen in vrede? 
Gij hebt hen geplant, zij hebben wortel geschoten, 
ze groeien en dragen ook vrucht. 
maar ver van hun hart. 
Gij echter, Jahweh, Gij kent en doorschouwt mij, 
Gij toetst mijn gezindheid jegens U. 
Ruk hen dan weg als schapen voor het slachthuis 
en bestem ze voor de dag der slachting! 
Hoelang zal het land blijven treuren 
en het veldgewas verdorren? 
Om de boosheid van hen die er wonen 
zijn vee en vogels vergaan, 
want ze zeggen: Hij ziet onze wegen niet! 


Jeremias heeft zijn hart gelucht: zie naar hen, zie naar mij, oordeel zelf. 
Is de droogte die ons allen treft, niet het gevolg van de boosheid van Israël? 
Jeremias klaagt en is moedeloos. Moeten allen dan boeten voor die groep 
goddelozen die een mooi leventje leidt? Jahweh, zijt Gij wel rechtvaardig? 
Maar Jahweh antwoord hem: 


E25) „Als de wedloop met voetgangers je afmat, 
hoe houd je de paarden dan bij? 
En als je je niet veilig voelt in een vredig land, 
wat doe je dan in het kreupelhout van de Jordaan?” 


Zulk een antwoord had Jeremias niet kunnen verwachten. Wat hij nu mee- 
maakt, zegt Jahweh, is nog niets in vergelijking met wat hem te wachten 
staat. Jahweh gaat verder niet op zijn klacht in, heldert niets op, geeft geen 
inzichtelijke verklaring. Volkomen souverein en meester van de situatie, zegt 
Hij slechts: er staat je nog erger te wachten. Geef je eigen inzicht op, je 
taak is het, te geloven, zonder antwoord, zonder echo. Houd vol. Als uit een 
andere wereld klinkt dit antwoord, kalm en rustig. God rekent op Jeremias, 
Hij bereidt hem voor op nog zwaarder strijd. Jahweh weet wat Hij wil. 
Jeremias moet niet bezorgd zijn, doch dapper op de getoonde weg voortgaan. 
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2 „Gi, Jahweh, laat me niet alleen” 


De Egyptische macht is in 605 bij Karkemish verslagen. Juda, afhankelijk 
van Farao Necho, gaat over in de macht van Babylon, waar in 604 de kroon- 
prins Nabuchodonosor aan de regering komt. Verder gebeurt er niets. Alles 
blijft zoals het was. De vloedgolf uit het Noorden, waarmee Jeremias het 
ontrouwe volk bedreigd heeft, komt nog niet aanrollen. Men lacht om de 
voorspellingen van de ongeluksprofeet. Op zekere dag, wellicht tijdens de 
verbondsfeesten in de tempel, bidt Jeremias klagend en onzeker tot Jahweh, 
de „troon der heerlijkheid”, Israëls God, die daar temidden van zijn volk 
woont. De enige hoop van Israël is Jahweh, maar Jeremias ziet hoe het volk 
zich afwendt van Jahweh, hoe het genoegen neemt met uitwendige kultus, 
hoe men zich niet werkelijk in gehoorzame trouw overgeeft aan Sions God, 
de „bron van de levende wateren”: 


17, 15-16 Zie, ze zeggen tot mij: 
„Waar blijft toch het woord van Jahweh? 
dat het in vervulling ga!” 
Ik heb toch niet aangedrongen op onheil bij U, 
naar de dag van jammer niet verlangd. 
Gij weet het: wat mij over de lippen kwam, 
ligt open en bloot voor U. 


Wat ik tot hen zei, zei ik in opdracht van U. Niemand weet dit beter dan 
Gijzelf. Zou ik mijzelf toch bedriegen? Denk ik misschien een gezondene te 
zijn, terwijl ik in feite eigen fantasie volg? Blijf ilk misschien steken als een 
ridder van de droeve figuur, waar men medelijden mee zal hebben? Wie 
heeft er gelijk, Jahweh, zij met hun spot of ik met mijn luisteren naar U? 
Kom toch en help: 


v.17-18 Wees Gij toch voor mij geen verschrikking, 
Gij, mijn toevlucht op de onheilsdag. 
Mogen mijn vervolgers beschaamd staan, niet ik, 
mogen zij worden verschrikt, niet ik. 
Breng over hen de onheilsdag … . 


Jeremias bidt om een teken; hij vraagt dat Jahweh tone dat Hijzelf de profeet 
gezonden heeft, dat Hij daarentegen het ontrouwe Israël zal straffen. 
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3 „Jahweh, ik houd het niet langer!” 


Soms is Jeremias ten einde raad. Het hele leven staat hem tegen. Hij wil 
geen profeet van Jahweh zijn. Hij wil gewoon mens zijn zoals iedereen. 
Waarom altijd onheil verkondigen, rampen voorspellen, dreigen en pessi- 
mistisch zijn? Hij die zo gevoelig is, die houdt van zijn volk, die voor ieder- 
een goed wil zijn, die niet tegen ruzie kan, die zo’n behoefte heeft aan liefde: 
hij staat als vijand tegenover iedereen, uitgestoten, vereenzaamd, zonder 
vrouw of kinderen, alleen met een onzichtbare, veeleisende God, die hem 
vervelende opdrachten geeft. Juist in de diepste aspiraties van zijn hart wordt 
hij getroffen. Hij heeft er genoeg van. Hij vervloekt niet alleen zijn profeten- 
ambt, maar zijn hele menselijk bestaan. Hij wil dit leven zelf in de wortel te 


niet doen en spreekt: 


15,10-18 Wee mij, mijn moeder, dat ge mij hebt gebaard: *®) 
een man van ruzie en twist voor het hele land. 
Ik heb niets uitgeleend en van anderen niets geleend, 
toch verwensen mij allen. 
Waarachtig, Jahweh, ik heb U zo goed mogelijk gediend, 
bij U voor mijn vijand ten beste. gesproken 
als hij in moeilijkheden en nood verkeerde... Gij weet het. 
Wees mijner indachtig, kom mij te hulp …. 
weet dat ik smaad draag om U. 
Zodra ik uw woorden vond, verslond ik ze. 
Uw woord was mij een vreugde, een blijdschap des harten, 
want uw naam is over mij uitgeroepen, 
Jahweh, God der heerscharen. 


Nooit zat ik in vrolijke kringen, 
Nooit heb ik blijdschap gekend. 


%) Elders gaat Jeremias nog uitvoeriger hierop in en wil de kiem van zijn leven 
zelf aantasten, diep in de moederschoot. Hij gaat hier wel tot het uiterste en eindigt 
in een groot „waarom”’. 

20, 14-18 Vervloekt zij de dag waarop ik ben geboren. 
De dag waarop mijn moeder mij baarde, zij niet gezegend. 
Vervloekt zij de man die het blijde nieuws aan mijn vader bracht: 
„een. zoon, een jongen is u geboren” en die hem ermee verblijdde. 
Het ga die man als de steden die Jahweh meedogenloos heeft verwoest: 
's morgens hore hij angstgeschrei, en krijgsrumoer in de middag, 
omdat hij mij niet doodde in de moederschoot. 
Dan was mijn moeder mijn graf geworden 
en haar schoot voor eeuwig zwanger. 
Waarom ben ik uit de moederschoot te voorschijn gekomen 
om moeite en kommer te aanschouwen 
en mijn dagen in schande te slijten? 
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Door uw hand zat ik eenzaam neer, 

want Gij had me met gramschap vervuld. 
Waarom komt er geen eind aan mijn pijn 
en schrijnt mijn wonde onheelbaar? 

Ja, Ge zijt voor mij als een leugenbeek, 

als water waarop men niet kan vertrouwen. 


In de laatste verzen gaat de klacht in aanklacht over. Jahweh is een be- 
driegelijke wadi, een rivierbedding die water doet verhopen, maar die leeg- 
staat. Hij is als de afgoden, „een gebarsten put, die geen water kan houden”, 
zoals de profeet in Jahweh’s naam heeft moeten zeggen (2, 13). Jeremias is 
ontmoedigd en teleurgesteld: Jahweh laat hem in de steek. 

Er komt een antwoord. Jahweh spreekt. Hij grijpt terug naar het roepings- 
visioen (1, 7-10). Hij stelt Jeremias onder de vloek van zijn eigen prediking. 
Hij verkondigt immers bekering, omkeer, waarachtig geloof in Jahweh. 
Welnu, zelf moet hij als eerste die voorwaarde vervullen. Hij moet Jahweh 
geen onedele verwijten doen, hij moet gehoorzamen. Dan gaat de grote 
belofte van het roepingsvisioen in vervulling: „Ik ben bij je!” Dit is het 
enige wat wordt toegezegd. Geen garantie of beveiliging tegen lijden en 
benauwenis, maar wel de verzekering dat Jahweh aanwezig zal zijn. God 
zelf zal Jeremias sterk maken en bevrijden. Het zal moeilijk zijn, maar er is 
uitkomst. Slechts één voorwaarde: gehoorzaamheid en vertrouwen! Er wordt 
weer geen speculatieve oplossing geboden, maar alleen een praktische ge- 
dragsregel gegeven. Deze krisis moet weer een hernieuwing van de roepings- 
genade betekenen, een omkeer, een dieper ingaan in de overgave aan God. 
Ieder berouw is immers een hernieuwde roeping. Jeremias wordt weer sterker 
aan God gebonden, meer losgemaakt van het eigen ik: 


15, 19-21 Daarom antwoordt Jahweh: 
„wanneer je je keert naar Mij 
dan geef ik je weer dat je voor mijn aanschijn moogt staan. 


En wanneer je waardige woorden spreekt, 
niets onedels, dan mag je mijn mond zijn: 
Zij zullen zich keren naar jou, 

maar jij moet je niet keren naar hen. 


Ik maak je tegenover dit volk 

tot een onneembare koperen muur. 
Ze zullen tegen je strijden 

maar je niet overwinnen. 
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want Ik ben met je om je te helpen 

en te bevrijden, spreekt Jahweh. 

Ik zal je redden uit de hand van de bozen, 
je bevrijden uit de macht der geweldenaars.” 


4 „Jahweh, Gij hebt me verleid” 


Hoe diep Jeremias in God verankerd is, hoe persoonlijk en innerlijk zijn 
verhouding met Jahweh is, blijkt duidelijk in de laatste klacht die we van 
hem zullen citeren. Jeremias begint te klagen: Jahweh, Gij hebt me verleid. 
Zoals een jongeman een meisje verleidt, verkracht en dan in de steek laat, 
zo hebt Gij mij weten te boeien en verlokken, mij een opdracht gegeven en 
zo laat Gij mij nu in de steek. Wat een stoutmoedige woorden van een 
armzalig mens! Hoe intiem moet hij met Jahweh zijn omgegaan en hoe 
goed moet hij Hem kennen dat hij Hem dit verwijt durft te maken: 


20, 7-9 Gij hebt mij verlokt, Jahweh 
en ik liet mij verlokken. 
Gij waart mij te sterk, 
Gij hebt overwonnen! 
Ik word voortdurend uitgelachen 
en allen honen mij. 
Want zo dikwijls als ik optreed, moet ik luide 
geweld en verwoesting verkondigen. 
Het woord van Jahweh brengt mij iedere dag 
smaad en bespotting. 
Nam ik mij voor: ik wil er niet meer aan denken 
en niet meer spreken in zijn naam, 
dan werd het een laaiend vuur in mijn hart, 
in mijn gebeente een brand. 
Ik deed mijn best om het uit te houden, 
maar ik kon het niet langer. 


Jeremias kon het niet langer in zich houden. Het lukte hem niet om God 
voorbij te lopen, om Hem te passeren. Hij moet kapituleren, zich buigen en 
zó juist moet hij Gods beeld in zich verwerkelijken. God is concrete werke- 
lijkheid voor Jeremias. God is niet te ontlopen. Er is in welke penibele 
omstandigheden dan ook, maar één uitweg: zich open en bloot voor God 
stellen en zich aan Hem overgeven. De enige toeverlaat is Jahweh zelf, ook 
al loert iedereen om hem ten val te brengen: 
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20,10-12 Ik hoor velen al mompelen: 
„Verschrikking alom, ®) 
geeft hem aan, laten we hem aangeven!” 
Allen met wie ik bevriend ben, 
loeren op mijn val: 
„Misschien laat hij zich vangen en verschalken 
zodat we wraak op hem kunnen nemen”. 
Maar Jahweh is met mij als een machtige held. 
Daarom zullen mijn vervolgers struikelen 
en machteloos zijn, 
want U vertrouw ik mijn rechtszaak toe. 


Het geloof van Jeremias 


Sven Stolpe schrijft in Spel twssen de Coulissen: „Geloof dat is jarenlang 
opklauteren tegen een oneindig hoge ladder en dan wanneer je afgemat 
helemaal aan de bovenrand bent gekomen en je vastgrijpt om je op te 
trekken, een stem te horen die zegt: laat los, laat je vallen. Je weet hoe je 
je uit alle macht vastklampt als een ladder dreigt om te slaan. Maar geloven 
— dat is, haar in je duizeligheid achterover laten vallen, — je in de afgrond 
laten slingeren en ervan overtuigd te zijn dat daar beneden een sterke hand 
je opvangt .…” Tot dit geloof is Jeremias gekomen. Hij is er gekomen langs 
onzekerheid en twijfel zoals die in de bovenstaande citaten naar voren 
komen. Geen enkele godsman van het Oude Testament heeft ons zo'n blik 
gegund in zijn innerlijk. Vele psalmen zijn zeer persoonlijke kreten van een 
mens in nood, maar we kennen zo weinig van de omstandigheden waarin die 
mens leefde, wie hij was. Bij Jeremias wordt dit alles zo levend, zo aktueel. 
In Job wordt ons een heel zielsproces geschilderd, maar die beschrijving is 
meer de theologische uitwerking van hetzelfde probleem dat we in Jeremias 
„vóórgeleefd” zien. Via Jeremias’ eigen aantekeningen mogen we een blik 
slaan in zijn omgang met Jahweh. Wat ons het meest schokt, is de twijfel 
waaraan Jeremias onderhevig is geweest. Deze twijfel kwam niet voort uit 
een slappe, onzekere, dromerige persoonlijkheid, die het leven niet aandurft 
en conflicten verdringt. Jeremias staat met twee benen op de grond, hij staat 
midden in de gebeurtenissen van zijn tijd, treedt energiek op, uit zich royaal 
en onverschrokken, leeft fel met zijn volk en zijn omgeving mee, is een 
positief gericht mens. De twijfel die Jeremias kent, is het gevolg van het 
feit dat hij zich afvraagt of de zekerheden waarop zijn leven en zijn werk 


3) uitdrukking die Jeremias zelf in zijn prediking graag gebruikte, waarmee hij 
met name Pasjoer, de kommandant van de tempel bedreigde. Zie Jer. 6, 25; 20, 3; 
46,5 49, 29. 
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steunen, wel werkelijk zijn; hij dringt door tot de kernvragen van het be- 
staan zelf. Vergist hij zich niet? Zal het volk zijn prediking wel aanvaarden? 
Hij voelt met onfeilbare intuïtie en soms ook aan den lijve, dat men hem 
niet zal aanvaarden, dat zijn leven en zijn zending zullen mislukken en 
dus... dat de oude opvattingen over de vergelding van goed en kwaad hier 
op aarde, niet meer kloppen. En toch: hadden de profeten van het volk deze 
leer niet verkondigd? Jahweh zelf, waar blijft Hij, waarom handelt Hij niet? 
Bezit Jeremias zelf Jahweh wel? Kan men Jahweh trouwens wel bezitten? 

In het spoor van Rümke zegt Prof. P. de Boer: £) de twijfel is het teken 
dat de mens niet kan blijven staan op het punt waar hij staat. Hij moet 
verder of een eindweegs terug. De twijfel helpt de banden losmaken die hem 
vastbinden waar hij is. De twijfel maakt te star geworden bindingen los, is 
een behoedmiddel tegen verstarring, een behoedmiddel ook tegen onechtheid, 
intolerantie en hardheid, bekrompenheid en zelfverheffing. De ontboeze- 
mingen van Jeremias zijn geen zwak moment geweest in zijn leven, geen 
voorbijgaande neerslachtigheid, geen inzinking van zijn geloof, geen teken 
van een gespleten persoonlijkheid. „Ik kom”, zegt Prof. de Boer, „tot een 
ander resultaat en noem Jeremias’ twijfel een spoorslag in het proces zijner 
wording, een doorbraak naar een nieuwe fase”. Jeremias wordt door zijn 
twijfel degene die hij worden moet, degene die hij wezenlijk is. In de twijfel 
keert hij zich naar God. In de twijfel wordt de persoonlijke ik-gij verhou- 
ding tussen hem en Jahweh sterker. Jeremias wordt er zelf rijker van, 
komt tot echt geloof en onvoorwaardelijke overgave. Alle valse zekerheden 
vallen weg, alle surrogaat verdwijnt voor de levende God zelf. Tegelijkertijd 
wordt ook zijn godsbesef erdoor verrijkt: Jahweh wordt voor hem nog meer 
de geheimnisvolle, souvereine en alles te boven gaande God, die Hij al voor 
hem was. Hij, Jahweh, mag alles eisen, Hij volgt zijn eigen wegen en de 
mens kan alleen maar voor Hem buigen. 

In zijn leven leeft Jeremias ons de juiste God-mens-verhouding voor. Het 
lijden is blijkbaar de weg waarop Jahweh met de mens meetrekt. Jeremias 
heeft hierover geen vaste theorie, maar hij worstelt met het mysterie. Zo 
wordt hij de vader der anawim, de gangmaker van de groep die als armen 
de dialoog met God zullen blijven voortzetten. Door de conflictsituatie van 
het leven heen wordt hij geestelijk arm en kan er zelfs een blijde, vertrouw- 
volle overgave doorbreken, die geslachten lang zal inspireren tot dezelfde, 
ware, diep-innerlijke spiritualiteit .…… 

Tot ten slotte Hij komt, die ook Gods wil naar de mensen brengt, niet 
aanvaard, verstoten en gewantrouwd wordt, tegen de priesters moet 
optreden, van het volk houdt en erover weent, de ondergang van stad en 


4) Jeremias’ Twijfel, rede, Leiden 1957, blz. 28 e.v. 
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tempel voorspelt, daarom juist veroordeeld wordt en als een argeloos lam 
ter slachtbank geleid, op het kruis foept „waarom hebt Gij mij verlaten”, 
maar die ook voortleeft als Kurios in de zijnen, omdat Hij door de angst en 
de twijfel van de dood heen, zijn verheerlijkte, goddelijke leven verwierf, in 
gehoorzaamheid aan de geheimnisvolle wil van de Vader. 
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De dienaar van Jahweh 
als Man van Smarten 


DOOR G. THEVISSEN OSC. 


De uittocht uit Egypte en het gebeuren bij de Sinaï zijn door Israël steeds 
ervaren als het bepalende in zijn geschiedenis. Toen was God met Israël zijn 
geschiedenis begonnen, om dit volk het heil te geven, en door dit volk aan 
de hele mensheid. Heel de geschiedenis van Israël, temidden van de andere 
volkeren, en toch niet als de andere volkeren, is een worsteling geweest om 
zich in deze Openbaring van God in te schakelen. De bezielende leiding van 
de door God aangewezen leiders heeft het bewustzijn gebracht dat heel zijn 
leven als volk, alle omstandigheden, ook lijden en nederlagen, in de handen 
van God lagen. Zeer vroeg heeft Israël het lijden gezien als straf voor de 
zonde. Lijden en katastrofen hebben het bewustzijn van hun zondigheid 
aangescherpt, maar tegelijkertijd ook het geloofsinzicht, dat straf nooit het 
laatste woord van Jahweh is. Jahweh is immers een barmhartige en lank- 
moedige God. Lijden betekent straf, maar was meteen ook louterend, leidend 
naar de nieuwe, goede verhouding met Jahweh. De geschiedenisbeschouwing 
vanaf het boek Jozuë tot en met de boeken van de Koningen is opgebouwd 
op dit schema: zonde - straf - bekering - vernieuwd heil. 

In 586 werd de tempel verwoest en voerde de Babylonische koning 
Nabuchodonosor het grootste gedeelte van het Rijk Juda in ballingschap. 
Een verschrikkelijke ontnuchtering is dit voor het volk geweest. Ze voelden 
zich door Jahweh verlaten. Het profetisme heeft er echter voor gezorgd dat 
het geloof wakker bleef en zelfs verdiept werd. Wat Israël tijdens de glorie- 
periode van zijn geschiedenis, in een onafhankelijk land, in betrekkelijke 
voorspoed nooit bereikt had, vond het in de harde verlatenheid van de 
ballingschap. Daar werd het een godsdienstig volk, dat de éne, ware God 
Jahweh zonder aarzeling aanvaardde. Zo ging zijn geloofsbeschouwing, of 
minstens die van zijn elite, stilaan sterk beheerst worden door het inzicht, 
dat lijden heilbrengend is. Het gaf immers aan Israël het eigenlijke heil: 
het contact met de heilige Jahweh. 

Tegelijkertijd groeit in Israël het bewustzijn van zijn universele zending. 
Reeds bij de voorballingschaps-profeten was deze idee hier en daar aanwezig 
geweest, maar toch had daar erg zwaar de nadruk gelegen op de bestraffing 
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en uitroeiing van de heidense volkeren. Deze waren immers de vijanden van 
Israël, en dus ook van Jahweh. 


Tegen het einde van de ballingschap treedt er een anonieme profeet op. 
Meestal noemt men hem deutero-Isaias, omdat men zijn boodschap verzameld 
vindt in Is. 40-55. Hij heeft zeer scherp Jahweh als Schepper van alles en 
allen naar voren gebracht. Zo gaf hij ook aan het universalisme van het heil 
een definitieve wending. De machtsdaad van Jahweh, die zijn volk uit de 
alleenheid en macht van Jahweh erkennen en de nietswaardigheid van de 
ballingschap zal bevrijden, zal de heidenen de ogen openen. Zij zullen de 
afgoden gaan inzien, zodat ze zich tot de éne God zullen bekeren, en zo 
deelachtig worden aan het heil. Israël als voorwerp van die machtsdaad is 
instrument, hoewel passief instrument, in dit bekeringsproces. Zoals eens 
bij de eerste Uittocht Gods macht aan Egypte werd geopenbaard, zo zal 
de nieuwe, triomfantelijke Uittocht van Israël uit Babel openbaring zijn van 
Jahwehs macht, maar nu als uitnodiging aan de volkeren tot erkenning van 
Jahweh: 


„Hoort naar Mij, volkeren, 

Naties, luistert naar Mij: 

Want van Mij gaat de Wet uit, 

Mijn gerechtigheid zal een licht voor de volkeren zijn. 

Snel zal mijn gerechtigheid komen, Mijn heil verschijnen als het licht. 
Mijn arm zal de volkeren richten; 

Op Mij zullen de eilanden hopen, 

verlangend uitzien naar Mijn arm.” (Is. 51, 4-5) 


Dit is het grote thema, dat de boodschap van deutero-Isaias beheerst. Maar 
met deze visie is zijn prediking niet uitgeput. In vier zangen (Is. 42, 1-9; 
49, 1-6; 50, 4-9; 52, 13-53, 12) geeft hij ons zijn gelovig inzicht in de 
taak van een mysterieuze „Dienaar van Jahweh”. Deze titel drukt vooreerst 
het begrip „uitverkiezing door Jahweh” uit, maar zoals elders in de bijbel 
met inbegrip van de „opdracht”. — Zo wordt Mozes in de deuteronomisti- 
sche werken steeds „dienaar” genoemd, zo ook krijgen profeten en koningen 
die titel. In de verdere boodschap van onze profeet wordt de titel gegeven 
aan het Israël van de ballingschap. Daar ligt het accent uitsluitend op de uit- 
verkiezing. De profeet richt zich immers tot een moedeloos volk, dat hij 
vertrouwen moet bijbrengen. Bovendien is Israël, zoals we boven aangaven, 
slechts passief instrument in Jahwehs heilshandelen. 


In de eerste zang (42, 1-9) voelen we al dadelijk de andere sfeer, in ver- 
gelijking met de rest van het boek. Ook deze Dienaar is een uitverkorene 
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van Jahweh. Hij is echter geen passief instrument, maar wordt actief inge- 
schakeld in Jahwehs heilshandelen. De woorden waarmee zijn uitverkiezing 
beschreven wordt, hebben contacten met de uitverkiezing van de Messias- 
koning in Is. 11, lvv. Evenals op deze rust op de Dienaar de Geest van 
Jahweh. Zoals de Emmanuël een licht is voor het volk, zo is de Dienaar een 
licht voor de naties. Emmanuël brengt gerechtigheid en de Dienaar zal de 
Wet, d.i. de ware godsdienst, de gerechtigheid op aarde vestigen. — Men 
heeft de indruk dat de profeet aan de vroegere profetie wil aanknopen; maar 
sterk brengt hij naar voren dat de zending van de Dienaar gericht is op alle 
volkeren: hij is niet alleen Verbond met het volk (Israël), middelaar van 
het nieuwe Verbond, door Jeremias aangekondigd, maar tevens licht voor 
de naties, degene die de naties het heil brengt. 

Vertrouwend op Jahweh, zal hij zacht en zonder schreeuwen optreden, en 
niet als de verwoester en verdelger. „Onvermoeid en nooit gebroken” (v. 4) 
zal hij zijn taak tot een goed einde brengen. Heel zwak wordt hier ge- 
insinueerd dat zijn taak hard zal zijn, dat hij met tegenstand af te rekenen 
zal hebben. 

In de tweede zang (49, 1—6) is de Dienaar zelf aan het woord. Men zou 
dit lied kunnen beschouwen als een meditatie van de Dienaar op zijn roeping. 
In 49, 1 vertoont zijn roepingsbewustzijn sterke overeenkomst met dat van 
Jeremias (1, 5) en dat van Israël (Is. 44, 2, 24; 36, 3). Nadruk ligt wel 
enigszins op de oordelende taak, die echter nog door God in reserve wordt 
gehouden: hij is het uitverkoren wapen van Jahweh, het tweesnijdende 
zwaard, de pijl, maar nog verborgen bij Jahweh. — Sterker dan in de vorige 
zang wordt de hardheid van zijn taak aangevoeld. Zoals alle gezondenen 
in het verleden zal hij tegenstand en mislukking ondervinden. Deze mis- 
lukking is echter maar schijn, want hij weet dat Jahweh uiteindelijk alles 
ten goede zal voeren. Daarom blijft hij standvastig. Zijn trouw zal bewerken, 
dat zijn zending zich verder uit zal strekken dan de redding van Israël. Hij 
zal het heil brengen aan de naties. 

In de derde zang (50, 4-9) neemt de Dienaar weerom het woord. Hij 
is volledig bereidwilligheid, volledig openstaan voor Jahweh. Hij wil van 
geen ontwijken weten, maar in trouw aan zijn zending aanvaardt hij fysisch 
(slagen) en moreel (versmading) lijden. Sterker ligt hier het accent op het 
lijden, dat vrijwillig aanvaard wordt: 


„Mijn rug bied ik hun, die mij slaan, 
Mijn wangen, die mij de baard uitrukken; 
Ik houd mijn gelaat niet verborgen 

Voor smaad en bespuwing.” _(v. 6) 
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De Dienaar vindt steun in de overtuiging dat Jahweh zijn Redder zal zijn. 
Hard is hij als een steen, zodat hij niet breekt onder de beproevingen. Deze 
persoonlijke ondervinding van lijden zal zijn boodschap aan de ontmoedigden 
meer overtuigingskracht geven. 

Het vierde lied (52,13-53, 12) ten slotte heeft het sterkst het lijdens- 
accent uitgewerkt. Terwijl in de vorige zangen voor de Dienaar het lijden 
begeleidingsaccent was bij zijn taak als boodschapper van Jahweh, wordt hier 
het lijden zijn eigenlijke taak. De zang zet in met een orakel van Jahweh, 
waarin al dadelijk het uiteindelijk lot van de Dienaar wordt aangegeven: 
zijn verheffing en verheerlijking. Deze staan in schrille tegenstelling met 
de onmogelijke, uitzichtloze situatie, waarin de Dienaar eerst verkeerde, en 
zijn dan ook voorwerp van verwondering voor koningen en volkeren. 

Vanaf 53, 1 worden deze koningen en volkeren sprekend opgevoerd. 
Hun verwondering is begrijpelijk. Het verschijnen van de Dienaar immers 
had niets opvallends, integendeel: hij verscheen als een wortel in dorre 
grond, waaruit niets groeien kan. Hier is wel een verhulde insinuatie aan- 
wezig op de davidische spruit van Is. 11, 1; Jer. 23, 5 en Zak. 3, 8. Maar 
Is. 53 spreekt echter niet dadelijk van de triomfantelijke heerser. Hier treedt 
een figuur op, van wie men menselijkerwijze niets kan verwachten. Boven- 
dien is hij nog een verworpeling, afschuwelijk door lijden, wellicht melaats- 
heid, getekend, iemand, die enkel voorwerp van verachting kan zijn: 


„Veracht en door de mensen verstoten, 
Man van smarten, met lijden bezocht: 
Voor wie wij ons gelaat bedekken, 

Die wij versmaden en verachten.” _(v.3) 


Maar nu ziet de sprekende groep zijn vergissing in. De Dienaar die zij voor 
een verworpeling aanzagen, leed in hun plaats, om hunnentwille. Zijn lijden 
was plaatsvervangend lijden. Dat was de zin, die Jahweh aan zijn lijden gaf: 


„Om ónze zonden wordt hij doorboord, 

Om ónze misdaden wordt hij gebroken; 

Op hem rust de straf, ons ten heil, 

Door zijn striemen komt ons genezing.” (v.5) 


De Dienaar is als het offerlam, dat, in de plaats van de zondaar geslacht- 
offerd, voor deze verzoening met God bewerkt. Misdadig heeft men tegen 
hem gehandeld; men heeft hem veroordeeld, gedood en in schande begraven, 
ofschoon hij onschuldig was. 

Hij, de onschuldige rechtvaardige, heeft het geduldig aanvaard, heeft ge- 
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leden voor de anderen, de volkeren. Men had hem aangezien als een ver- 
worpeling, maar God oordeelt anders: omwille van zijn plaatsvervangend 
lijden wordt de Dienaar weer levend. Hij zal het licht aanschouwen (wsl 
Daar sterven voor een Hebreeuw gelijk staat met beroofd worden van het 
licht, wordt hier een verrijzenis, een herleven aangegeven. Bovendien krijgt 
hij de vele volkeren, door zijn lijden verzoend, tot buit, tot nageslacht. 

Bij het overzien van deze vier liederen valt op hoe het inzicht over de rol 
van het lijden bij de profeet gegroeid is. In de eerste zang ligt de nadruk 
op de missionaristaak van de Dienaar: hij zal de ware godsdienst aan de 
volkeren brengen. De moeilijkheden, die aan deze taak verbonden zijn, 
worden slechts vaag aangevoeld. In de tweede zang valt er meer nadruk op 
het lijden; de trouw van de Dienaar, ondanks de tegenstand, zal bewerken 
dat zijn zending verruimd wordt tot de heidenen. In de derde zang voelen 
we aan hoe het lijden enigszins opgenomen wordt in zijn taak: hij zal er 
meer door geschikt worden om zijn boodschap tot de ontmoedigden te 
richten. In de laatste zang komt op lijden en sterven het uitsluitend accent 
te liggen; lijden en dood worden gezien als de eigenlijke taak van de Dienaar, 
zijn heilbrengende zending. Door zijn vrijwillig aanvaard, plaatsvervangend 
lijden bewerkt hij de verzoening en rechtvaardiging der volkeren. Zo wordt 
hij middelaar van het Verbond en licht voor de naties. 


Na deze korte ontleding dringt zich de vraag op hoe de profeet tot dit totaal 
nieuwe inzicht gekomen is. Nieuw was dit inzicht, want niemand vóór hem 
had zo over het lijden gedacht. Deze vraag mag gesteld worden; we mogen 
ons immers de Openbaring niet voorstellen als pasklaar uit de hemel vallend. 
De ontleding van de bijbelse geschriften brengt ons tot een ander inzicht. 
Het basisgegeven van de Openbaring werd Israël meegedeeld bij de Sinaï: 
God, die zich aan zijn volk geeft. De door God geleide profeten beoordelen 
de wisselende omstandigheden van Israëls geschiedenis in het licht van dit 
gegeven en ontdekken zo steeds dieper de zin van Gods heilshandelen aan 
zijn volk, en de richting welke dit heilshandelen neemt. 

Zo mogen we dus ook het groeiend inzicht van de profeet aangaande het 
lijden trachten te verduidelijken. Van een missionaristaak in de eerste zang 
gaat het accent ín het laatste lied over op het plaatsvervangend lijden. — 
Reflectie op het lot van de „gezondenen van Jahweh” heeft de profeet dit 
rijper inzicht gebracht. De velen uit Israëls geschiedenis die van Jahweh een 
opdracht kregen, hadden steeds op tegenstand gestoten, op de zondigheid 
van hun hoorders. Mozes reeds had de onstandvastigheid van het volk, dat 
zich tegen hem keerde, ondervonden. Amos werd om zijn prediking het land 
uitgewezen. Isaias moest oproeien tegen ongeloof, wantrouwen en zwakheid. 
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Jeremias vooral had te kampen met lijden en vervolging; hij werd gevangen 
gezet, voor het gerecht gedaagd en bedreigd met de dood. Voor Jeremias was 
dit lijden een onoplosbaar probleem geweest, een probleem dat hij maar niet 
in overeenstemming kon brengen met Gods rechtvaardigheid en goedheid, 
een probleem, dat hem talrijke malen opstandig maakte. Steeds echter gaf 
hij zich uiteindelijk toch in vertrouwen over aan Jahweh. — Wellicht heeft 
ook onze profeet in zijn zending het lijden aan den lijve gevoeld, want zijn 
boodschap klinkt dikwijls alsof hijzelf aan het woord is. — Lijden scheen 
in ieder geval een element te zijn, wat aan een opdracht van Jahweh ver- | 
bonden was. 

Dit probleem heeft onze profeet vastgehouden. Voor Jeremias was het 
onoplosbaar gebleken; hem bleef niets anders over dan zich te buigen voor 
Gods ondoorgrondelijke wegen. De anonieme profeet uit de ballingschap 
heeft echter in geloof heel de ontwikkeling van de ballingschap overwogen. 
War Israël tijdens zijn voorspoedperiode in het beloofde land niet bereikt 
had, heeft het lijden van de ballingschap gebracht: Israël is er een echt Gods- 
volk geworden, in trouw gebonden aan Jahweh. Het lijden had het eigenlijke 
heil: recht en gerechtigheid gebracht. 

Geleid door God, want hij was een geïnspireerde, heeft de profeet zich 
gebogen over het mysterie van het lijden van zovele onschuldigen in Israël: 
van de talrijke profeten, van de talrijke kleinen en armen, die geloofden in 
Jahweh en wier leven steeds lijden en verdrukking had gekend, wellicht ook 
van enkele koningsfiguren uit de davidische dynastie onder wie Jojakin, die, 
in zekere mate onschuldig, van zijn koningschap beroofd werd en gevangen 
gezet werd in Babel. Al dat lijden en juist van degenen, die zich het trouwst 
gebonden hadden aan de God van Israël, die een God van heil was, kon 
niet zinloos zijn. Het moest ingeschakeld zijn in het heilbewerkend handelen 
van Jahweh. 

Heel de geschiedenis van het uitverkoren volk wordt in Israël aangevoeld 
als bewerkt door Jahweh, is een groeien naar een heil in de toekomst. Nie- 
mand wellicht heeft dit zo aangevoeld als onze profeet. Om het toekomstig 
heil te beschrijven grijpt hij terug naar de beschrijving van de eerste be- 
vrijding uit Egypte; daar lag de eerste schets van Gods heilshandelen, wat 
zich nu op grootsere wijze zou herhalen: „Zo spreekt Jahweh, die een weg 
door de zee had gebaand..., die wagens en paarden erover liet gaan, met 
krijgsmacht en strijders; maar ze lagen neer, en stonden niet op, uitgedoofd 
als een kwijnende pit! Blijft niet staren op wat vroeger gebeurde .… Zie, Ik 
ga iets nieuws beginnen: … . Thans maak Ik door de steppe een weg, en stro- 
men in de woestijn !... Want Ik breng water in de woestijn .… om mijn 
uitverkoren volk te drenken” (Is. 43, 16-20). — Zo moest het ook zijn met 
het lijden van al die rechtvaardigen. Ook daar moest Israëls God aan het 
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werk zijn, ook daar lag een eerste schets van Gods heilshandelen. In de litur- 
gie kende de profeet de offers van dieren, die geslachtofferd in de plaats van 
de zondaar, deze zondaar verzoening brachten met Jahweh. De bok van 
Asasel op de Grote Verzoendag droeg de zonden van Israël. Dit alles heeft 
de profeet geholpen om vanuit zijn Jahweh-geloof de figuur van de Lijdende 
Dienaar te tekenen. 


Een tweede vraag dringt zich op: Wie is deze mysterieuze Dienaar? — Het 
is vanzelfsprekend dat deze Dienaar niet kan samenvallen met een van de 
figuren uit het verleden van Israël. Hij vindt enkel zijn plaats in die totaal 
nieuwe schepping, die de profeet elders in zijn boodschap aankondigt. De 
figuren van lijdenden uit Israëls verleden heeft de profeet gezien als eerste 
schetsen van zijn lijdende Dienaar. Vooral de absolute overgave en de totale 
onschuld gaan voor geen enkel van de boven besproken personen uit Israëls 
verleden op, zelfs niet voor Jeremias, wiens trekken het sterkst overeen- 
komen met de beschrijving van de Dienaar. Ten slotte wijzen ook de con- 
tacten met het Messiasideaal van de vroegere profeten naar een figuur in de 
toekomst, die zoals in de laatste zang wordt aangegeven het heil aan de 
volkeren zal brengen door zijn plaatsvervangend lijden. 

Uit het voorafgaande kan men de indruk gekregen hebben dat de profeet 
een individu op het oog heeft. Toch is dit niet vanzelfsprekend. Vooreerst 
lezen we in de tweede zang, 49, 3: mijn Dienaar, Israël. Geen enkele aan- 
wijzing is er, dat dit een latere, verkeerde toevoeging zou zijn. Bovendien is 
er in andere perikopen van deutero-Isaias sprake van een Dienaar van 
Jahweh, die zonder enige twijfel het volk Israël is (42, 8-14; 42, 18-25; 
44, 21-22). Zeker, deze Dienaar krijgt als kwalificaties: doofheid, blind- 
heid, angst en moedeloosheid, terwijl de Dienaar van de liederen trouw, 
ongebroken en schuldeloos is. Deze schuldige, blinde Dienaar is het Israël 
van de ballingschap. Om het lange wachten naar de bevrijding is het door 
ontmoediging aangegrepen en heeft zich nog niet aan Jahweh overgegeven. 
De taak van de anonieme profeet bestaat er juist in bij dit moedeloze volk 
vertrouwen te wekken. Hij moet de terugkeer naar het Land, maar vooral 
de volledige bekering tot Jahweh voorbereiden. Vanuit zijn geloof weet de 
profeet met zekerheid dat deze redding zal komen. Israël zal zich bekeren. 
Er komt dus een tijd dat Israël, of minstens een ideale kern van Israël, de 
„kleine Rest” van de vroegere profeten, wel de trouwe Dienaar zal zijn. 
Aangezien de Dienaar van de vier zangen ook een toekomstfiguur is, ligt 
het voor de hand hem te identificeren met het volk Israël. 

Van de andere kant blijkt echter uit de liederen dat de Dienaar een taak 
ten voordele van Israël te vervullen heeft: hij is middelaar van het nieuwe 
Verbond. Hierdoor is niet noodzakelijk een absolute tegenstelling met Israël 
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aanwezig, daar de profeet voor zijn Dienaar mogelijk een ideale kern, de 
kleine Rest op het oog heeft, die dan een taak krijgt ten voordele van de 
onbekeerde broeders. 

Men krijgt evenwel de indruk dat de individuêële trekken groeien in de 
verschillende zangen, om het sterkst naar voren te komen in de laatste zang. 
De vermelding van mond, oor, wangen, van ziekte en mishandelingen mag 
ons echter niet misleiden. De personificatie van Israël is zo algemeen in de 
bijbel, dat we uit dergelijke uitdrukkingen geen besluiten mogen trekken. 
In Is. 1, 5-6 bv. wordt van het volk Israël gezegd dat zijn hoofd ziek is, zijn 
hart wegkwijnt, dat het geen gave plek heeft van voetzool tot schedel. 

Wel zijn er andere individuêle trekken, die de moeite waard zijn om onder 
ogen genomen te worden. De bovenvermelde taak ten aanzien van Israël 
doet ons ondanks alles denken aan de Messias. Eveneens zijn er in de zangen 
zwakke, maar werkelijke insinuaties op de Messiaskoning, zoals Isaias hem 
schilderde in 9, lvv, 11, lvv: de uitverkiezing van de Dienaar biedt con- 
tacten met de uitverkiezing van de toekomstige koning van Isaias. Deze is 
een licht voor het volk, zoals de Dienaar licht voor de naties is. Het beeld 
van de verdeling van buit (Is. 9, 2) vinden we op het einde van de vierde 
zang (v. 12); de kennis van de Dienaar (53, 12) brengt in herinnering die 
van de Messias in Is. 11, 2. De wortel uit dorre grond (53, 1) wijst in de 
richting van Is. 11, 1: de twijg uit de tronk van Jesse. Alle insinuaties zijn 
sterk verhuld, maar dit is begrijpelijk, als men bedenkt dat onze profeet in 
de ballingschap optreedt, waar een Messiasverwachting gebonden aan de 
davidische dynastie, reacties kon verwekken. 

Noodzakelijk moeten we besluiten dat zowel het collectief aspect als het 
individuêle in de Dienaar aanwezig is. Hij is het gezuiverde Israël van de 
toekomst. Maar eveneens is hij de davidische Messias, die tegelijkertijd de 
profeet en de nieuwe Mozes is. — Voor ons, westerlingen, geeft een be- 
schrijving van een individu, die tegelijkertijd een collectiviteit voorstelt, een 
ondoorzichtelijke en verwarrende indruk. In Israël werd de tegenstelling 
individu— gemeenschap niet zo scherp aangevoeld als bij ons. Het collectieve 
en individuële lopen zeer dikwijls ongemerkt in elkaar over, zelfs in de 
historische boeken. De geschiedenis van een stamvader en van de stam uit 
hem ontstaan worden vermengd (vgl. Gen. 34). Vooral ook wordt de koning 
aangevoeld als de vertegenwoordiger van het volk, en de gemeenschap deelt 
tot zekere hoogte in zijn lot (vgl. 2 Sam. 24). 

Deze opvattingen zijn ook toepasselijk op de Dienaar van Jahweh. Door 
de profeet wordt hij getekend als een individu. Tot op zekere hoogte is hij 
de voortzetting van het Messiasideaal van de vroegere profeten. In hem is 
het schoonste, het edelste, wat het koningschap, het profetendom en de arme 
rechtvaardigen hadden beleefd, tot zijn rijkste bloei uitgeschilderd. Tevens 
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echter is in hem het ideale Israël aanwezig. Tegelijkertijd wordt hier het 
Israël van de toekomst, de kleine Rest, en zijn grote leider, de Messias, ge- 
schilderd. Zij zullen lijden voor het ontrouwe Israël en voor de zonden van 
de volkeren. 


Het moge enigszins duidelijk geworden zijn dat er in het Oude Testament 
geen diepere benaderingen zijn van de heilsgeschiedenis dan deze vier 
zangen. Onverwacht helder wordt hier een zin gegeven aan het lijden van 
rechtvaardigen. Tevens krijgt de Messiasverwachting een totaal nieuwe 
tichting. De oude verwachting wordt niet op zij gezet. Maar het oude ideaal 
krijgt in het licht van de nieuwe omstandigheden, waarin het volk Gods 
leefde, een diepere belichting: de Messiaskoning zal leraar zijn, maar vooral 
zal hij door zijn lijden triomferen; hij zal door zijn plaatsvervangend lijden 
een Redder voor alle volkeren worden. De politieke kleur, die in het oude 
\ideaal nog sterk aanwezig was, is geheel verdwenen. Nergens komt de uni- 
versaliteit van de redding zozeer tot haar recht. 

Begrijpelijk is het wel dat deze diepe boodschap weinig weerklank heeft 
gevonden in de latere boeken. Het ideaal van de koninklijke Messias, die 
Israël verwachtte, kon er zo moeilijk in ingepast worden. Mogelijk heeft 
Ps. 22 (21) invloed ondergaan van de laatste zang. Dit gebed krijgt vanaf 
v. 28 een onverwacht messiaans perspectief, dat de indruk geeft een latere 
toevoeging te zijn. Daar het de vertrouwde klacht is van een lijdende recht- 
vaardige, die vóór onze zangen gedicht werd, is het begrijpelijk dat er geen 
sporen in te vinden zijn van plaatsvervangend lijden. Maar de toevoeging 
wekt het vermoeden, dat dit gebed later gelezen en gebeden is vanuit de 
inzichten die Is. 53 gebracht had. In Dan. 12, 3 vinden we een herinnering 
aan Is. 53, 11: de vromen, „die velen tot gerechtigheid brachten”. De schrij- 
ver verstaat dus de Dienaar in collectieve zin. 

De zangen bleven een raadsel, totdat Christus kwam. In Hem gingen deze 
teksten, samen met de oudere messiaanse profetieën, volledig in vervulling. 
Hij is de koninklijke Messias uit de davidische dynastie. Hij is de Profeet en 
Leraar der mensheid. Hij is de Redder der volkeren. Hij leed onschuldig 
door en omwille van de mensheid. Om zijn vrijwillig aanvaarde lijden ont- 
ving Hij van de Vader de verheerlijking en bracht Hij verzoening voor heel 
de mensheid. Hiervan is Christus zich bewust geweest. Talrijke authentieke 
teksten van Jesus getuigen hiervan (o.a. Mt. 20, 28; Lk. 22, 37) De jonge 
Kerk heeft dit als het centrale van haar boodschap opgenomen. De preek- 
schema's en gebeden uit de Handelingen van de Apostelen, die de neerslag 
zijn van het oudste geloof der jonge Kerk, getuigen hiervan (Hand. 3, 13. 26; 
4, 25. 30; 8, 26 vv). Jesus van Nazareth is door zijn lijden en verrijzenis 
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Redder van de mensen geworden. Door geloof in Hem, en door het aan- 
vaarden van het doopsel wordt de mens aan Hem gebonden en ingeschakeld 
in zijn verlossingswerk. Door Christus hebben leven en lijden van de christe- 
nen, van de Kerk, het Mystiek Lichaam van Christus, verlossende waarde. 
Zoals de liederen van deutero-Isaias Messias en volk tegelijkertijd beoogden, 
zo ook zijn in de vervulling de taak van Christus en zijn volk, de Kerk, aan 
elkaar gebonden. Door onderrichting, door leven en lijden redden zij het 
mensdom. 
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Ziedaar, uw Koning! (Jo. 19. 4) 


Jesus’ lijden en lijdensverhaal in het vierde evangelie 


DOOR H. VAN DEN BUSSCHE, PR. 


Het lijden en de dood van Jesus waren voor de eerste christenheid niet enkel 
een pijnlijk drama, maar vooral „ergernis”, rechtstreekse aanleiding tot 
geloofsafval. Hoe meer men gedweept had met de Messias, des te 
pijnlijker werd men ontnuchterd door de feiten: „Wij hadden gehoopt, 
zegden de Emmaüsgangers, dat Hij het was die Israël moest bevrijden” 
(Lc. 24, 21). 

Eerst bracht de verrijzenis een zekere opluchting: Maria van Magdala 
meent dat het hele drama slechts een triestige droom is geweest. Maar Jesus 
bevestigt dat het oude leven voorgoed voorbij is, dat de situatie grondig 
gewijzigd is (Jo. 20, 17). De geliefde leerling, die het eerst tot geloofs- 
inzicht kwam, wijst de richting aan die de christelijke geloofsbezinning zal 
volgen bij de verklaring van Jesus’ lijden: tevoren hadden zij, zegt hij, nog 
niet de Schrift begrepen dat Hij uit de doden moest verrijzen (Jo. 20, 9). 
De verrijzenis immers had aangetoond dat God met Jesus’ lijden en dood 
een bedoeling had gehad, en Gods bedoeling kon achterhaald worden in de 
oudtestamentische Schrift. Vooral in Is. 53 (het laatste lied van de Lijdende 
Dienaar) en in Ps. 22 en 69 kon men geheimzinnige sporen ontdekken van 
Gods heilsplan met betrekking tot lijden en dood van Jesus. 

In de nieuwtestamentische briefliteratuur betrekt de eerste christenheid 
de oudtestamentische voorzegging vooral bij het globale feit en de globale 
betekenis van het lijden, terwijl in de evangelie-literatuur, meer bepaald in 
de passieverhalen der synoptici, zij een verklaring zoekt voor het detail van 
de passie, vooral voor de details die het meest ergerlijk waren voor de eerste 
gelovigen. Psychologische contemplatie van de lijdensheld of stichting van 
de gelovigen door het voorbeeld van Jesus en het slechte voorbeeld van Jesus’ 
vijanden, blijven (met uitzondering van de Hebreeënbrief) op de achter- 
grond, evenals de louter historische belangstelling. Geloofsverantwoording en 
geloofsinzicht: dààrtoe dient in de eerste plaats de oudchristelijke lijdens- 
beschouwing en de synoptische passieverhalen. 

Ook het vierde evangelie is voor het passieverhaal fundamenteel trouw 
gebleven aan het oudchristelijke schema en opzet. Dit kan verwondering 
wekken, omdat de evangelist reeds naar aanleiding van het openbaar leven 
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van Jezus, zijn persoonlijke visie op het lijden en de dood van Jezus heeft 
verduidelijkt, en vooral omdat hij in de Afscheidsredes (Jo. 13-17) een 
diep-theologische verklaring geeft van het globale levenseinde van Jesus, 
het Uur, dat zowel de dood als de verrijzenis, de hemelvaart en zelfs de uit- 
storting van de H. Geest omvat. De apotheose van de Afscheidsredes wordt 
gevolgd door het drama van het passieverhaal. Maar het evangelie-genre was 
tegen het einde van de eerste eeuw zo sterk gefixeerd, dat Johannes zijn 
evangelie moeilijk kon eindigen zonder passieverhaal. Een dergelijk passie- 
verhaal immers, als doorlopend geheel, behoort tot de oudste verhalen- 
complexen van het christendom. Daarom volgt de evangelist, na de hoog- 
gestemde bezinning op de diepere betekenis van het Uur als geheel, de 
ergerlijke feiten van het lijdensverhaal op de voet, om op zijn beurt de 
details van de passie in heilshistorisch opzicht te verantwoorden, zij het dan 
op een hem eigen manier. Want in zijn passie blijft de evangelist zichzelf: 
zijn opvatting over de openbaringswaarde en de heilsbetekenis van Jezus’ 
levenseinde, reeds toegelicht naar aanleiding van gegevens uit het openbaar 
leven en breedvoerig uiteengezet in de Afscheidsredes, weerspiegelt zich in 
de passietaferelen. Wil men de eigen bedoeling van de evangelist begrijpen, 
dan moet men zijn passie niet enkel vergelijken met deze van de synoptici, 
maar ze vooral lezen in het licht van de rest van zijn evangelie. 

Terwijl de eerste christenheid de verrijzenis nog zag als een repliek van 
God op de misdaad van de Joden, als een verheerlijking volgend op een 
vernedering of zelfontlediging (Fil. 2, 7), ziet Jo. in de dood zelf van Jesus 
bleem volledig opgelost, althans theologisch. Psychologisch echter is hij er 
nog niet helemaal overheen, want sommige nevenfiguren in het drama wor- 
den door hem niet koel-objectief beoordeeld, maar met wrevel en weerzin, 
die het gevolg zijn van een pijnlijke desillusie: men denke maar aan de 
Joden en vooral aan Judas. 

Vanzelfsprekend gaat het niet, binnen het bestek van dit artikel, een vol- 
ledig overzicht te geven van de lijdenstheologie van Jo. Laten wij het houden 
bij de grote lijnen, bij het perspectief van zijn theologisch inzicht. Sommige 
trekken stammen nog uit de oude behoefte aan geloofsverantwoording tegen- 
over de „ergernis” van het kruis, andere getuigen van een merkwaardig rijp 


en sereen geloofsinzicht. 
1 Onschuld van Jesus en dood uit vrije wil 


Op het eerste gezicht is Jesus’ lijden en dood de mislukking van zijn mes- 
siaanse zelfbevestiging. De religieuze autoriteiten van het Joodse volk, de 
specialisten in godsdienstzaken, erkennen Hem niet als Messias en laten Hem 
als onrechtmatige troonpretendent door de Romeinen terechtstellen. 
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Hierop antwoordt Jo., zoals zijn voorgangers, door aan te tonen dat onbe- 
vooroordeelde instanties geen schuld in Jesus vinden en dat Jesus zelf vrij- 
willig de dood is ingegaan. 

De Joden mogen alles in het werk stellen om een strafbaar feit tegen Hem 
te vinden, toch kunnen zij het bewijs niet leveren van enige zonde (8, 46). 
Wanneer zij Jesus willen doden, verkrachten zij hun eigen wet (7, 19). Zij 
oordelen naar de schijn, naar de uiterlijkheid (7, 24; 8, 15). Jesus moet 
sterven, Kajafas zal door middel van een juridische consideratie de moord 
trachten goed te praten (11, 47-53. 57; 18, 14), maar in feite was er geen 
grond voor een vonnis (15, 25). Het verhoor vóór de Hoge Raad eindigt met 
een uitdaging van Jesus, Hem iets ten laste te leggen dat Hij nu of vroeger 
verkeerd gezegd zou hebben (18, 23). De Romeinse procurator vindt geen 
schuld in Hem en spreekt Hem een eerste maal vrij: „Ziedaar, de mens!” 
(18, 39; 19, 4-6). Slechts uit politieke opportuniteit veroordeelt Hij Jesus: 
„Ziedaar, uw koning!” (19, 12-14). Maar ten slotte komt de onschuld van 
Jeus slechts ten volle aan het licht, wanneer Jesus’ proces nog eens hernomen 
wordt door de Geest in het geloofsbewustzijn der christenen. De Geest im- 
mers levert het tegenbewijs van Jesus’ onschuld en tegelijk van de schuld 
der Joden (16, 9-11). De moord op Jesus is niets anders dan de definitieve 
en eindtijdelijke kristallisatie van een ongeloof dat heel hun geschiedenis 
brandmerkt (8, 21. 24; 9, 41; 16, 8). Verzet tegen de goddelijke waarheid 
heeft hen van oudsher tot moordzucht geleid (8, 44). Maar nu zij het defini- 
tieve Licht Jesus verwerpen, wordt hun ongeloof voorgoed bezegeld en 
gevonnist (3, 18. 36; 5, 45; 8, 16. 25. 50; 9, 39-41). Want zijn dood is 
vonnis: „Nu heeft het oordeel over deze (ongelovige) wereld plaats. Nu zal 
de vorst dezer wereld neergeworpen worden” (12, 31). Jesus’ dag van vol- 
ledige openbaring aan Israël (8, 56; 9, 4; 11, 9) loopt uit op de nacht van 
hun volledige verblinding (12, 35; 13, 30), terwijl in die nacht de heerlijk- 
heid gaat schijnen voor de heidenwereld. 

Hebben de Joden echt schuld (19, 11), toch is Jesus geen slachtoffer tegen 
wil en dank. Niet de Joden, niet Judas, niet de procurator, maar Jesus zelf 
beslist over zijn lot. Jesus weet precies wanneer zijn Uur gaat komen (Jo. 
2, 4; 7, 6-8; enz.). Hij weet wat de Joden van plan zijn (7, 19). Zij mogen 
de tempelwacht op Hem afzenden, maar deze moet zich niet haasten, want 
over korte tijd gaat Hijzelf, precies wanneer Hij het wil (7, 33; 8-21). 
Wanneer de Joden schertsen over zelfmoord, dan weet de lezer dat er iets 
waars in zit: zijn dood is een vrijwillige daad (8, 22). Als echte Herder geeft 
Hij zijn leven voor zijn schapen, uit vrije wil (10, 17-18; 15, 31). Zelf neemt 
Hij de schikkingen voor zijn dood: de balseming (12, 7), de dood zelf (12, 
24. 27) en wel de kruisdood (12, 32-33), waarvoor Hijzelf het teken geeft 
aan de satan en zijn trawanten (14, 26-30; 14, 31). Uit zichzelf immers ver- 
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mogen deze niets tegen Hem (14, 30). Alles wist Hij vooraf (13, 1, 3; 18, 4): 
het verraad, de verloochening door Petrus, de vlucht van de leerlingen. Vooral 
het Getsemani-toneel toont duidelijk aan dat Jesus niet gevangen genomen 
wordt, maar zich gevangen geeft (18, 1-11). 


2 Overeenkomstig de Wil van de Vader 


Die vrije daad van Jesus stemt volledig overeen met de wil van de Vader, 
met zijn heilsplan dat nu in zijn eindtijdelijke fase treedt. Heel Jesus’ leven 
is verwezenlijking van Gods eindtijdelijke wil. Zijn voedsel immers is het de 
wil te doen van Hem die Hem zond, door namelijk Gods eindtijdelijk werk 
te voltrekken (4, 34). Hij doet dit door zijn leven, maar vooral door zijn 
dood (8, 29; 10, 18; 12, 27. 50; 14, 31). Want lijden en dood beantwoorden 
aan Gods geheimzinnig heilsplan, dat in de oudtestamentische Schrift af en 
toe in gesluierde termen geopenbaard werd. Nadat dit heilsplan zich in 
Jesus’ levenseinde voltrokken heeft, kan de evangelist het verband leggen, 
dank zij de Geest, die hem de herinnering, d.i. het volle inzicht bijbrengt. 
Reeds voor het openbaar leven noteert Johannes contactpunten tussen het 
latere lijden en de vroegere profetie (1, 29. 34. 36; 2, 17; 3, 14; 7, 38; 12, 
14). Vooral echter in het tweede deel van het evangelie worden de ver- 
wijzingen naar het Oude Testament, meer bepaald naar de psalmen van de 
Lijdende Vrome talrijker (13, 18; 15, 25; 17, 12): in het passieverhaal is er 
een hele sectie formeel aan gewijd (19, 23-37). Dit moet niet verwonderen, 
aangezien het hele leven in het teken stond van het door de Vader bepaalde 
Uur (7, 6-8. 30; 12, 27), dat een beslissend tijdsgewricht is in de verwezen- 
lijking van Gods heilsplan. Een onbelangrijk en volgens de gebruiken dood- 
gewoon feit als de verdeling der klederen (19, 23) moest dan ook voor 
iemand die achter de gebeurtenissen naar Gods bedoeling zocht, door het 
contact met Ps. 22, 19 een hogere betekenis krijgen, namelijk verwijzen naar | 
de ideale en definitieve belichaming van de Lijdende Vrome in de gestalte | 
van Jezus. 


3 Uiteindelijke openbaring van God in Jesus 


Uiterlijk is Jesus’ dood een nederlaag, in feite, voor God, is zij triomf. Zij is 
in de eerste plaats „verheffing”. Jesus moet op het kruis verheven worden, 
omdat daardoor de zin van zijn dood sprekend zou worden, als verheffing in 
heerlijkheid (12, 32; 18, 32). De Mensenzoon moet „verheven” worden, 
zoals destijds de slang in de woestijn, en de mensen zullen er naar moeten 
opzien om altijd te leven (3, 14), zoals men zal moeten opzien naar de 
Doorboorde (18, 37) om de levensstromen uit zijn zijde te kunnen op- 
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vangen. Als Mensenzoon verheven op het kruis, geldt Jesus als Ik-ben, tot 
heil of tot onheil (8, 28). Vanaf het kruis, dat zijn rechterstoel is, spreekt 
Jesus het godsgericht uit over de ongelovige Joodse wereld en haar vorst, de 
satan (12, 31; 16, 11. 33), maar tevens haalt Hij de brede heidenwereld in 
eindtijdelijke redding naar zich toe (12, 32). Het Pilatus-tafereel in de passie 
(18, 28-19, 22) verhaalt hoofdzakelijk hoe de procurator, als onbewust in- 
strument van Gods heilsplan, Jesus tot koning van de ganse wereld pro- 
clameert. 

Jesus’ dood is verheerlijking. Niet dat Jesus na zijn dood, in zijn verrijzenis 
en hemelvaart, de heerlijkheid Gods als beloning voor zijn gehoorzaamheid 
totterdood ontvangt. Neen, in zijn dood openbaart zich Gods heerlijkheid. 
Wanneer het menselijk omhulsel, de sluier over de eigenlijke persoonlijkheid 
van Jesus, breekt, dan komt zijn werkelijke gestalte, zijn goddelijke persoon- 
lijkheid aan het licht, doordat Gods eigen verschijningsvorm in Hem zicht- 
baar wordt (7, 39; 12, 16. 23-24. 27-28; 13, 31-32; 17, 1) als wezenlijke 
verschijningsvorm van Jesus’ persoonlijkheid (17, 5. 24). Schijnbaar verlaat 
God Hem op het kruis, maar nooit is God zo totaal in Jesus aanwezig ge- 
weest, als in dat hoogste levensmoment, waarin Hij juist volle openbaring 
van de Vader wordt (8, 29; 16; cfr. 19, 25-27). 

Want is Jesus’ dood overgang naar de Vader (13, 1-3; 14, 12 ..…), meteen 
openbaring van zijn eigen goddelijke herkomst en persoonlijkheid, zij is ook 
de volle openbaring van de Vader: van nu af aan wordt de Vader in Jesus 
zichtbaar (14, 7). 

En niet enkel als Vader van Jesus, maar ook als Vader van de leerlingen 
(20, 17). Want gaf de stervende Jesus het hoogste blijk van zijn vriendschap 
voor de zijnen (13, 1; 15, 13), Hij gaf ook gestalte aan Gods liefde voor de 
mensen (3, 16; cfr. 1 Jo. 4, 9-10. 19). Door te sterven verdwijnt Jesus, en 
met Hem ook Ik-ben in Hem, voor de ogen van de ongelovige Joodse wereld 
(7, 34; 8, 21-59; 10, 38; 12. 36). Voor de gelovigen echter komt Hij terug, 
of liever, komt Hij eerst nu in zijn werkelijke gestalte. In de eerste Afscheids- 
rede handelt Jesus over die echte komst: zij sluit de aanwezigheid in van de 
Geest en van de Vader (14, 16-28). In de tweede Afscheidsrede ligt de 
nadruk meer op het samenzijn. Komst en samenzijn, de bestendige aan- 
wezigheid van de Heer, worden geillustreerd door de verrijzenisverschijnin- 
gen, waaruit blijkt dat Jesus nu echt, doeltreffend en bestendig bij de leer- 
lingen aanwezig zal zijn (Jo. 20). Zijn uit de doden verrezen Lichaam wordt 
tempel van Gods aanwezigheid (2, 21-22; 4, 21-24), zodat de christen door 
Hem rechtstreeks tot de Vader kan bidden (16, 23-24). Jesus’ dood heeft 
elk scherm tussen God en mens weggenomen. 
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4 Heilsbetekenis van Jesus’ dood 


De oudchristelijke paradox van leven en dood wordt ook door Johannes in 
het licht gesteld. Is het Uur voor Johannes een ondeelbaar moment, toch 
hecht hij bij voorkeur de heils- en levensbetekenis van dit Uur vast aan de 
dood. De op het kruis verheven Mensenzoon, door God ten dode prijsge- 
geven, brengt eeuwig leven (3, 14-16), geeft brood van eeuwig leven, door 
zijn vlees of zichzelf te slachtofferen voor het leven van de wereld (6, 51). 
Uit zijn romp, uit zijn stervend lichaam, zullen, zoals weleer uit de rots in 
de woestijn en uit de tempelrots van de profetie, stromen van levend water 
vloeien (7, 38; 18, 34). Als echte Herder geeft Hij zijn leven voor zijn 
schapen (10, 11. 15. 28), en wel overdadig (10, 19), nooit afstervend leven 
(10, 28-29). Op zijn tocht naar de dood wekt Hij Lazarus ten leven (11), 
opdat voor iedere gelovige duidelijk zou zijn dat zijn dood verrijzenis en 
leven betekent (10, 25-26). Want de gelovigen zullen leven van hetzelfde 
verrijzenisleven als Hij zelf (14, 19). Als Mensenzoon immers wordt Hij 
evenals God bron van leven (5, 26). 

Bron van leven is Hij voor de ganse wereld. Als Lam Gods neemt Hij de 
zonde van de hele wereld weg (1, 29). Terwijl de slang in de woestijn ver- 
heven werd voor de ogen van Israël, wordt Hij op het kruis verheven om 
aan de wereld heil en leven te brengen (3, 14. 16). Jesus’ dood betekent 
enerzijds het definitieve vonnis over de ongelovige Joodse wereld, maar 
anderzijds ook de overdracht van heil en eeuwig leven naar de heidenwereld 
(12, 31-32). Op het kruis is het dat Jesus gezwoegd heeft opdat de apostelen 
de vruchten ervan zouden oogsten bij de missionering van de Samaritanen 
ende heidenen (4, 38. 42). Jesus slachtoffert zijn lichaam voor het leven van 
de wereld (6, 51). Wanneer Hij weggaat, zal zijn rechtstreeks-goddelijke 
belering aan de heidenen te beurt vallen (7, 35). Door zijn leven te geven 
voor zijn schapen, sticht Hij de nieuwe kudde van Jahweh, waartoe ook 
schapen behoren die niet uit de schaapstal Israël stammen (10, 16). De 
hogepriester zelf wordt onbewust profeet, wanneer hij zegt dat Jesus sterft 
voor het godsvolk, dat niet enkel en zelfs niet in de eerste plaats uit de 
Joodse natie zal gerecruteerd worden, maar vooral de kinderen Gods uit de 
heidenwereld zal omvatten (11, 49-52). Op het ogenblik dat de autoriteiten 
klagen dat de hele wereld Hem achternaloopt, dagen „de Grieken” op als de 
eerstelingen van de wereldkerk, en Jesus bevestigt dat zij op tijd gekomen 
zijn, nu de graankorrel in de aarde valt en er sterft, om veel vrucht te dragen 
(12, 19-24). Want al haalt Hijzelf vanop het kruis de brede gelovige wereld 
in het eindtijdelijk net op (13, 32), toch moet voordat dit wereldgericht 
voltrokken wordt in zijn wederkomst, de brede wereld eerst het aanbod 
krijgen van zijn openbaring. Daartoe moeten precies de leerlingen in zijn 
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naam, d.i. als zijn plaatsvervangers en als de voortzetters van zijn werk, gaan 
en veel vrucht dragen in de heidenwereld (15, 16). Geënt op Hem zoals de 
rank op de wijnstok, zullen zij vrucht dragen buiten de oude wijngaard van 
Jahweh, Israël (15, 1-8). Zelf heeft Hij zich geofferd, opdat zij, de leerlingen, 
de volle openbaring zouden kennen, eraan gehecht blijven en er zich ten 
volle voor inzetten (17, 19). Zo wordt Hij op het kruis koning van de 
wereld, echter niet zò, dat zijn koningschap bepaald kan worden in termen 
van politiek, wel echter in termen van openbaring. Koning immers wordt 
Hij door de goddelijke openbaringswerkelijkheid in deze wereld te brengen 
(LENS AAL TED De 


5 Christelijk inzicht 


De huidige christenheid kan evengoed als Maria van Magdala, haar tranen 
en medelijden sparen. Christus vraagt geloof, geen menselijke reactie op een 
dramatische gebeurtenis. Het kruis begrijpen in Gods bedoeling onderstelt 
de Geest. Hij zal immers het bewijs leveren dat in Jesus’ proces de schuld 
aan de kant van de ongelovige Joden is, de onschuld aan Jesus’ kant, en dat 
het vonnis niet Jesus treft, maar de satan en zijn trawanten (16, 8-11). 

Jesus heeft de wereld verwonnen; wat Hem betreft, mogen de leerlingen 
zich niet ergeren. Maar terzelfdertijd moeten zij weten dat zijn lot het hunne 
bepaalt, dat de haat van de wereld hen evenals Hem zal treffen (16, 33; 15, 
18-16, 4). Zij moeten echter ook in de vervolgingen vertrouwen blijven 
hebben, want Hij heeft de wereld verwonnen, ook voor henzelf (16, 33). 
Als zijn dienaars moeten zij Hem op de kruisweg volgen, maar langs deze 
lijdensweg komen zij beslist waar Hijzelf nu heengegaan is: bij de Vader 
(16, 26; 14, 3; 17, 24)! 
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ANGST 


Uit psalm 30: Erbarm U, Heer, ik ben angstig, 
mijn oog verzwakt van verdriet, 
mijn ziel en mijn zinnen. 


Want in kommer verkwijnt mijn leven, 
in zuchten mijn tijd, 

mijn sterkte verzwakt van ellende, 
mijn kracht vergaat; 

ik word bespot door mijn haters, 

door vrienden veracht, 

door bekenden op straat gemeden, 

zij vluchten bij ’t zien. 


Men gaat me voorbij 
als dood en vergeten, 
gebroken vaatwerk gelijk. 


Want ik hoor gefluister van velen, 
hun gedreig tegen mij vereend: 
mijn leven willen ze roven, 

maar ík vertrouw op de Heer. 


Ik zeg: Gij zijt mijn God: 

Gij draagt mijn lot: wil mij redden, 
van al wie mij haat en vervolgt; 

dat uw aanschijn over mij strale, 

in uw goedheid verlos mij, Heer. 


2 Kor. 1, 5, 8-9: 


Wij willen u niet onwetend laten over de angst, die ons in Azië benauwde: 
hoe we boven onze krachten werden beproefd, zodat we wanhoopten aan 
ons leven. We hadden over onszelf reeds het doodvonnis geveld om NIET 
op onszelf te vertrouwen, maar op GOD... Want zoals in volle mate 
Christus’ lijden ons is toegemeten, zo ook door Christus in volle mate onze 


vertroosting. 
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De zin van het lijden 


volgens het Nieuw Testament 


DOOR DOM ANSELMUS GOETGHEBEUR OSB. 


Wat het lijden is, moet wel aan geen enkel redelijk wezen uitgelegd worden. 
De mens maakt er kennis mee vanaf de eerste dag van zijn bestaan. In lijden 
komt hij ter wereld en zijn heengaan uit dit leven is meteen zijn laatste tol 
aan het lijden. Het lijden is wel zijn trouwste levensgezel. En toch is en blijft 
het een gezel, die hem uiterst onwelkom is. Waarom? Waar komt het lijden 
dan vandaan, en wat komt het in het leven van de rens doen? Doorheen 
alle tijden hebben denkers en dichters, filosofieën en godsdiensten zich 
tegenover dit probleem geplaatst gezien en getracht er een antwoord op te 
vinden. Zowel het boeddhisme, het hedonisme en de stoïcijnse filosofie als 
de latere en de moderne filosofische scholen cirkelen in zekere zin rond het 
probleem van het lijden. 

In de geopenbaarde godsdienst, Jodendom-Christendom, heeft God zelf 
langs menselijke factoren om, ja juist in en door het menselijk worstelen 
met dit probleem, de mens geleidelijk aan geleerd, hoe hij het lijden moet 
opvatten en wat Gods bedoeling ermee is. Het antwoord naar het waarom 
van het lijden kunnen wij dan ook nergens beter gaan zoeken, dan in het 
Boek van Gods Woord. Elders in dit nummer wordt uiteengezet, welke de 
houding is van de oudtestamentische schrijvers ten opzichte van het lijden; 
in dit artikel willen wij enkele gedachten naar voren brengen, die daarover 
te vinden zijn in de voltooide openbaring van het Nieuwe Testament. Wij 
zeggen met opzet „enkele gedachten”, omdat wij noodzakelijk een systema- 
tische keuze moesten doen uit de ontzaglijke rijkdom, die de nieuwtestamen- 
tische geschriften in dit opzicht bezitten, en omdat de geïnspireerde schrijvers 
zelf het probleem van verschillende kanten bezien. Ieder van hen ontdekt, 
in het licht van wat Jesus „gedaan en geleerd heeft” en volgens de eigen 
aanleg, een ander facet van de werkelijkheid en levert zo zijn eigen bijdrage 
tot de christelijke oplossing van het lijdensprobleem. 


De soldij der zonde is de dood (Rom. 6, 23) 


De vraag, waar het lijden vandaan komt, kan men vanuit een verschillend 
standpunt beantwoorden. Stelt men zich op biologisch-natuurkundig of op 
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filosofisch standpunt, dan zal men wellicht zeggen, dat het lijden eenvoudig: 
weg het gevolg is van de beperktheid van de stof, waaruit nu eenmaal ook 
de mens bestaat. Elk levend wezen streeft onbegrensd naar de voltooiing van 
zichzelf; daar de stof zijn grenzen heeft, wordt dit streven noodzakelijk 
gedwarsboomd, wat dan bij een wezen met reflectievermogen lijden ver- 
oorzaakt. 

Deze verklaring is aannemelijk, maar blijft op louter natuurlijk plan. 
Iemand die gelooft, dat het heelal het werk is van een oneindig goede God, 
zal een diepere, theologische verklaring verlangen. „Hoe laat God zoiets 
toe?” is de vraag, die zich dan vanzelf opdringt. 

Daarop geeft St. Paulus het duidelijkste antwoord: de dood — en daaronder 
verstaat hij ook alles wat daarop gericht is of erop voorbereidt: heel de bonte, 
droeve stoet van het menselijk lijden — is het gevolg van en de straf voor 
de zonde. „Zoals door één mens de zonde in de wereld is gekomen en door 
de zonde de dood, zo ook is de dood over alle mensen gekomen omdat allen 
hebben gezondigd” (Rom. 5, 12). De werkelijkheid zonde-dood ziet Paulus 
verpersoonlijkt als een tiran, die sinds de val van Adam over de wereld 
heerst: „Door de overtreding van één is de dood gaan heersen.” (Rom. 5, 
17). En wat die heerser zijn onderhorigen voor hun dienst uitbetaalt, zijn 
enerzijds al de morele wanordelijkheden, waarvan ons in het begin van de 
Romeinenbrief een beeld wordt opgehangen, en anderzijds het menselijk 
lijden in al zijn vormen en gestalten. Ook in de evangeliën zijn ziekte, 
bezetenheid en dood de tekenen van de heerschappij van de duivel, gevolgen 
van de zonde, en Jesus, die de Blijde Boodschap van de vergiffenis der 
zonden brengt, zet dan ook zijn woorden kracht bij door in enkele gevallen 
ook de gevolgen van de zonden weg te nemen. Zijn mirakelen bedoelden 
niet, — zoals apologetisch wel eens beweerd wordt — de bewijzen te zijn 
van zijn godheid, maar wel van zijn zending als Messias. 

Zoals volgens het evangelie van St-Jan de duivel „de vorst dezer wereld” 
is, zo is ook voor Paulus het eigen rechtsgebied van de verpersoonlijkte 
zonde en dood de wereld in haar onverlostheid, of „het vlees”, d.i. de mens 
aan zijn natuur overgelaten, de mens in zover hij niet „in Christus” is. „Toen 
wij in het vlees waren, werkten in onze ledematen de zondige driften, ge- 
prikkeld door de Wet, om vruchten te dragen voor de dood” (Rom. 7, 5). 

Maar als Christus gekomen is om de wereld aan de tirannie van de duivel 
te ontrukken, om de mens te verlossen van de zonde, sluit dit dan niet tevens 
de bevrijding van het lijden en de dood in? Zeker, doch die ontvoogding is 
een langzaam proces. In principe heeft Christus ons reeds verlost. Hij heeft 
voor ons in zijn vlees de volle losprijs betaald voor de zonde, en wij zijn 
door het doopsel bij Hem ingelijfd. Doch dit sluit niet in, dat wij nw reeds 
ontslagen zijn van lijden en dood. Integendeel, die inlijving betekent, dat 
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ook wij zijn levensweg zullen moeten gaan, en die weg liep over lijden en 
dood. De totale verlossing ligt over de grens van de dood, want de dood is 
de laatste vijand, die vernietigd wordt (l Kor. 15, 26). Intussen heeft de 
dood ook over de christen nog macht, daar ook hij hier op aarde nog 
„wandelt in het vlees” (2 Kor. 10, 3). Zijn lichaam is dan ook een „lichaam 
des doods” (Rom. 7, 24). Maar dank zij zijn eenheid met Christus, is het 
lijden voor de christen niet zonder uitkomst. Ook al moet hij zoals iedereen 
zijn tol betalen, hij is in het bezit van een pas. Hij weet zeker dat hij de 
grens over mag. 

Die gedachte moet de gelovige moed geven om alles wat God hem over- 
zendt met onderwerping te dragen als zijn deel in de aflossing van de 
algemene schuld. De redding uit het lijden ligt voor hem niet in de tijdelijke 
verdoving door verstrooiing en genoegens te zoeken, niet in een poging om 
zich te harden en ongevoelig te maken voor het leed, noch in een negeren 
van het lijden; zijn grondhouding is de berusting — niet in een noodlot, 
maar in een redelijke beschikking van een oneindig wijze God. 


Zalig die wenen, want zij zullen worden getroost (Mt. 5, 5) 


Het lijden heeft volgens het Nieuwe Testament niet slechts een verklaring, 
doch ook een positieve waarde. Het is als een actief element ingeschakeld in 
onze verlossing. Op de eerste plaats kunnen wij spreken van een rol op 
moreel-psychologisch terrein. Het lijden is dan het grote middel, dat God 
aanwendt om de mens rijp te maken voor het Rijk Gods. 

In het evangelie volgens Lucas (4, 16-22) vinden wij een aantrekkelijke 
passage. Jesus kondigt er in de synagoge van zijn geboortestadje Nazaret 
zijn zending als Messias aan. Hij citeert daarbij een tekst uit Isaïas (61, 1-2 
en 42, 6-7), die Hij op zichzelf toepast. De redding, die de Messias zou 
brengen, wordt er voorgesteld als een verlossing uit lijden en verdriet: „De 
geest van Jahweh, mijn Heer, rust op Mij, want Jahweh heeft Mij gezalfd; 
Hij heeft Mij gezonden om aan armen de blijde boodschap te brengen, om 
te verbinden de gebrokenen van hart, om aan gevangenen verlossing te mel- 
den, aan geboeiden bevrijding.” Jesus combineert deze tekst met een andere 
verwante protetie: „Ik, Jahweh, heb u gesteld tot Verbond met het volk en 
tot een licht voor de naties: om blinden de ogen te openen, om gevangenen 
uit de kerker te verlossen, en uit donkere krochten, die in duisternis zitten.” 
Wie werden daar bedoeld met die armen, gevangenen, gebrokenen van hart, 
blinden en verdrukten? Het was het volk van Israël, maar dan beschouwd in 
zijn beste vertegenwoordigers: diegenen onder het volk, die uitzagen naar 
redding en deze van God verhoopten. Het was dit „volk van armen”, waat 
de profeet Sofonias het over had, de rest van Israël, die zou overblijven na 
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de grote loutering van de Dag van Jahweh (Sof. 3, 11-12); diegenen, die 
volgens dezelfde profeet (2, 1) alleen in aanmerking konden komen voor 
behoud op de Dag van Gramschap. 

Jesus is zeker geen onmiddellijke bevrijding komen brengen uit het lijden 
en verdriet, en toch is het niet zonder reden, dat Hij zijn Blijde Boodschap 
tot de armen en verdrukten richt. Sinds Sofonias had het begrip „arm, gering 
van stand, nederig van afkomst” hoe langer hoe meer een religieus-morele- 
inhoud gekregen, zodat het synoniem was geworden voor vroom, zacht- 
moedig. Juist in het lijden, de verdrukking en de armoede leert de gelovige 
mens immers zijn toevlucht zoeken bij God, ervaart hij in heel zijn wezen 
zijn eigen hulpeloosheid. Het brengt hem ertoe, al zijn hoop op God te 
stellen. Lijden en nood zijn het pijnlijke middel, dat God aanwendt, om de 
mens te louteren en te brengen tot die volkomen zelfontlediging, die totale 
overgave, die de noodzakelijke voorwaarde is voor Gods genade!) Zij maken 
de mens „mansuetus” d.i. „manui assuetus”’, aan de hand (van de drijver) 
gewend, volgzaam, handelbaar. 

Het is dan ook tot deze vromen, dat Jesus in de Bergrede zijn zalig- 
sprekingen richt. Hij noemt ze met verschillende namen, maar bedoelt er 
altijd dezelfde klasse van personen mee: de armen van Jahweh, de mensen, 
die in en door hun tegenslagen gerijpt zijn voor Gods verlossingsgenade in 
Christus. Jesus prijst ze gelukkig, niet om het feit van hun lijden, maar 
omdat zij erdoor ontvankelijk geworden zijn voor zijn Blijde Boodschap en 
er ook het eerst de genaden van zullen genieten. Daarom is ook het lijden 
zelf, wanneer het in de juiste zielsgesteldheid gedragen wordt, in geloof en 
overgave, een grote genade en een voorrecht te noemen! 


Versmading lijden voor de Naam (Hand. 5, 41) 


Wie de zaligprijzingen van Jesus leest in het evangelie volgens Mattheüs, 
zal bemerken, dat de laatste daarvan een eigen karakter heeft. Er zijn redenen 
om aan te nemen, dat deze zaligprijzing oorspronkelijk niet bij de vorige 
heeft thuisgehoord, maar een gezegde weergeeft, door Jesus bij een andere 
gelegenheid uitgesproken”) Jesus prijst erin zalig, al degenen, die om 
zijnentwil beschimpt, vervolgd en vals beschuldigd worden. Het gaat hier 
dus niet om het lijden in het algemeen, maar om het lijden, dat iemand 
overkomt om Jesus’ wil: op de eerste plaats dus is hier bedoeld het lijden 
om de dienst aan het evangelie, aan de verkondiging, maar daarnaast ook: 
alles wat een gelovige omreden van zijn overtuiging te verduren heeft. Dit 


1) Cfr. A. GELIN, Les Pauvres de Yabvé, p. 57. Zie ook het voortreffelijke nummer 


van GETUIGENIS, 3 (1958—1959), nr. 4. 
2) Zie A. BERTRANGS, in GETUIGENIS 3, blz. 263. 
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lijden heeft Jesus al zijn volgelingen onbewimpeld in het vooruitzicht 
gesteld: „Om mijn Naam zult gij gehaat zijn bij allen; maar wie volhardt 
ten einde toe, zal gered worden” (Mt. 10, 22); „Omdat gij niet van de wereld 
zijt, daarom haat u de wereld. Een dienaar is niet meer dan zijn heer. Heeft 
men Mij vervolgd, dan zal men ook u vervolgen” (Joh. 15, 19-20). In de 
oudste christelijke traditie was de overtuiging van de noodzakelijkheid van 
tegenkanting en vervolging om Jesus’ wil zeer levendig. De meeste teksten 
van het Nieuwe Testament, die over het lijden handelen, hebben meer be- 
paald het lijden om Christus’ wil op het oog. Juist omdat men, op het woord 
van Jesus, zo overtuigd was van die noodzakelijkheid, werd het verduren 
van allerlei wederwaardigheden om Christus’ wil als een teken van redding 
aangezien, ja, als een genade, groter, of minstens even groot als de genade 
van het geloof. Zo schrijft Paulus aan zijn geliefde christenen van Filippi: 
„Leidt een leven, dat het evangelie van Christus waardig is. Zo dat ik bij 
mijn komst het kan zien, of bij mijn afwezigheid horen,... dat gij u hele- 
maal niet bang laat maken door de tegenstanders. Voor hen is dit (—= deze 
tegenstand) een teken van ondergang, maar voor u een teken van redding: 
en wel een teken van God. Want dan valt u de genade ten deel in Christus 
te geloven niet alleen, maar ook voor Hem te lijden” (Fil. 1, 27-29). 

Deze genade zal natuurlijk op de eerste plaats de apostel te beurt vallen. 
Zij is onafscheidelijk verbonden aan de verkondiging van Jesus’ Naam. 
Ananias werd door de verheerlijkte Heer naar de pas bekeerde Saül-Paulus 
gezonden met de woorden: „Ga, want die man is Mij een uitverkoren werk- 
tuig om mijn Naam uit te dragen voor volken en vorsten en Israëls zonen; 
Ikzelf immers zal hem tonen hoeveel hij lijden moet voor mijn Naam” 
(Hand. 9, 16). De apostolische arbeid zelf is een strijd en een offer. Zo 
schrijft Paulus aan de Kolossenzen: „Hem (Christus) verkondigen wij, en 
alle mensen vermanen wij, en alle mensen onderrichten wij met alle wijsheid, 
om alle mensen tot volwassenheid in Christus te brengen. Daarvoor zwoeg 
ik en strijd ik met zijn kracht, die machtig in mij werkt” (Kol. 1, 28-29), 
en aan de Filippenzen luidt het: „Ik word als een plengoffer vergoten bij 
de offerande en de eredienst van uw geloof” (Fil. 2, 17). 

Maar ook aan de gewone christenen zullen tegenwerking en vervolging 
om hun geloof niet gespaard blijven: „Allen, die vroom willen leven in 
Christus Jesus, zullen vervolgd worden,’ schreef Sint Paulus aan Timotheüs 
(2 Tim. 3, 12). Zei Jesus zelf niet, dat niemand zijn volgeling kon zijn, zon- 
der tevens zijn kruis op te nemen? (Luc. 14, 27); en de H. Judas vermaant 
de christenen, tot wie hij zijn brief richt, om te strijden voor het geloof, dat 
hun eens en voor al is overgeleverd (Jud. 3), welk strijden wij zeker zowel 
in actieve als passieve zin mogen verstaan. 

Maar ook hier treffen wij ten slotte overal het lijden aan als een bron en 


136 


een reden van vreugde: „Zalig zijt gij als men u om Mijnentwil vervolgt. 
Verheugt en verblijdt u, want groot is uw loon in de hemel!” (Mt. 5, 11-12). 
Ook hier is het een genade en een voorrecht, en dit niet slechts omdat het 
de belofte heeft van de eschatologische vergelding, maar ook omdat het als 
apostolisch vruchtbaar wordt gezien. Dit laatste komt duidelijk naar voren 
in de diepzinnige tekst uit de Brief aan de Kolossenzen, 1, 24. Paulus 
schrijft er: „Thans verheug ik mij in hetgeen ik voor u lijd, en ik vergoed 
ten volle de nood en druk van Christus (die ik verduur) in mijn vlees ten 
bate van zijn Lichaam, de Kerk”) Het leed, dat de apostel te verdragen 
heeft en dat voor hem geldt als het lijden van Christus zelf, wordt over- 
vloedig gecompenseerd door de gedachte aan de geestelijke vruchtbaarheid 
ervan voor de ganse Kerk. 


Met Christus lijden, om met Hem verheerlijkt te worden (Rom. 8, 17) 


Het lijden van de christen als een waarde van moreel-psychologische aard, 
of zijn lijden om Christus’ wil met het vooruitzicht op de heerlijkheid als 
loon, putten nog niet de volle zin van het lijden in het leven van de christen 
uit. De eerste waarde is immers in wezen niet specifiek christelijk, en met 
betrekking tot het tweede geval kan men aanmerken, dat niet alle lijden de 
christen overkomt om Christus’ wil noch om het geloof. En toch is het in 
Christus dat alle lijden van de christen zijn betekenis heeft. De diepste grond 
hiervan is de mystieke vereniging van de gedoopte met de Heer. 
Betreffende deze verbondenheid met Christus gebruikt Sint Paulus sterke 
uitdrukkingen, die realistisch — hoewel bovennatuurlijk — moeten opgevat 
worden: „Ikzelf leef niet meer, maar Christus leeft in mij” (Gal. 2, 20); 
„Gij zijt dood en uw leven is met Christus verborgen in God” (Kol. 3, 4). 
Deze vereniging wordt bewerkt door de Geest van God, die in de christen 
woont. Het is dus een realiteit van een andere orde dan deze stoffelijke, die 
ons omringt, wat echter volgens Paulus wederom niet wil zeggen, dat het 
lichaam er niet in betrokken is. Deze mystieke vereniging met Christus komt 
tot stand in het doopsel, dat vanzelfsprekend met geloof moet ontvangen 
worden: „Kinderen van God zijt gij allen door het geloof in Christus Jesus; 
allen hebt gij u met Christus bekleed, omdat gij allen gedoopt zijt tot de 
gemeenschap met Christus” (Gal. 3, 26-27). Als die eenheid met Christus 
reëel is, moet zij noodzakelijk ook een mystiek delen in zijn lijden en ver- 
heerlijking insluiten. Ook hier weer heeft Sint Paulus sterke uitspraken: 
„Met Christus hang ik aan het kruis” (Gal. 2, 19), „Bij het doopsel werd gij 


3) Cfr. G. LE GRELLE S.J., La plénitude de la Parole dans la pauvreté de la chair, 


d'après Col. 1, 24, in Nouv. Rev. Théol., 1959, blz. 232—250, waar hij deze vertaling 
voorstaat en verdedigt. 
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samen met Hem begraven” (Kol. 2, 12), „Zo gij met Christus verrezen 
zijt...” (Kol. 3, 1), ja zelfs: „Samen met Christus heeft Hij ons doen zetelen 
in de hemelen” (Ef. 2, 6). 

Uit die verbondenheid van de christen met zijn Heer volgt de betekenis 
en de waardigheid van wat de gelovige, op welk gebied dan ook, te ver- 
duren heeft. De reden hiervan is, dat juist door die eenheid al zijn lijden 
tot Christilijden wordt veredeld, en anderzijds, dat het die eenheid verder 
uitwerkt en a.h.w. ook aardse realiteit geeft. De vereniging met Christus, 
die zich bij zijn doopsel in de christen voltrokken heeft en de deelgenoot- 
schap met Christus’ lijden en dood zijn van mystieke aard. Zij zijn reëel, 
maar van een realiteit, die in wezen reeds tot de andere wereld behoort. Nu 
heeft iedere christen de taak, deze realiteit ook in zijn aardse bestaan uit te 
werken. Dàt is precies het christelijk leven: een geleidelijk aan omgevormd 
worden van de gehele mens in Christus, een groeiende christusvormigheid 
verwerven. Welnu, die gelijkvormigheid met Christus is vanzelfsprekend 
niet door te voeren, zonder een deelnemen — ook lichamelijk — aan zijn 
dood. Zij is zelf een langzaam sterven aan de oude mens, en gelijktijdig 
daarmee een verrijzen van de nieuwe mens, nu reeds inchoatief, later in 
volheid. „Of weet gij niet, dat wij allen, die gedoopt zijn tot de gemeen- 
schap met Christus Jesus, dat wij gedoopt zijn tot de gemeenschap met zijn 
dood? .…. Want wanneer wij met Hem zijn samengegroeid door het beeld 
van zijn dood, dan zullen wij het ook wezen door dat van zijn verrijzenis. 
Dit weten wij: onze oude mens is gekruisigd met Hem, opdat het zondige 
lichaam ten onder zou worden gebracht” (Rom. 6, 3-6). 

In dit verband gezien krijgt alle lijden van de christen een hoge waarde, 
niet slechts zijn onvrijwillig en onvermijdelijk lijden, maar ook het lijden, 
dat hij vrijwillig op zich neemt: de verstervingen. Ook deze laatste moeten 
wij in dit grote perspectief zien. Zij blijven hun waarde behouden als werken 
van ascese, d.w.z. als pogingen om voor de genade een goede bodem te be- 
reiden; zij hebben hun betekenis als boetedoening, d.i. als uitingen van en 
middelen tot de boetvaardigheid, de boetegezindheid, of — in vereniging 
met het Zoenoffer van Christus — als uitboetingsmiddelen voor de eigen 
zonden en die van anderen. Maar daarnaast en daarboven moeten wij ze zien 
als de realisatie in onze aardse conditie van het mede-sterven met Christus. 
Dat is hun grootste adelbrief. Als wij dat voor ogen houden, beginnen wij 
misschien enigszins te begrijpen, waarom de versterving en het lijden voor 
veel heiligen zo'n begerenswaardig goed waren, een passie haast. Het 
„Domine, aut pati, aut mori”, „Heer, ofwel lijden, ofwel sterven”, dat Teresia 
van Avila als gunst aan Jesus vroeg, of de buitensporige verstervingen van 
de heilige pastoor van Ars, kunnen voor ongelovigen iets onnatuurlijks, ja 
tegennatuurlijks schijnen; maar gezien als de drang van grote zielen naar 
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gelijkvormigheid met Christus, leert men ze bewonderen als uitingen van 
liefde. Evenals Paulus waren deze heiligen gegrepen door Christus Jesus, en 
achtten zij alles wat winst is in de ogen der mensen, als schade, omdat de 
kennis van Christus, hun Heer, alles te boven ging. Ook zij wilden Hem 
leren kennen, de kracht ook zijner verrijzenis en de gemeenschap met zijn 
lijden; zij wilden gelijkvormig worden aan zijn dood, om eenmaal te kunnen 
komen tot de opstanding uit de doden (Cfr. Fil. 3, 7-11). 


Daarmee komen wij vanzelf aan een laatste aspect van de waarde van het 
christelijk lijden: het is de weg naar de verheerlijking. Voor Christus immers 
was het lijden en de dood niet een eindterm, doch slechts de noodzakelijke 
doorgang naar de heerlijkheid van het volle, echte leven. Als „lijden van 
Christus” is ook het lijden van de christen niets anders dan de eerste fase 
van zijn verheerlijking met Christus, het deel nl. dat nog tot deze wereldorde 
behoort en waarvan de voltooiing gelegen is aan de andere kant van de 
grens van het hiernamaals. 

Dit vooruitzicht werpt een glans van heerlijkheid op al het lijden van de 
christen. Het maakt al zijn leed en nood, ja zelfs en vooral zijn dood, tot 
een paasgebeuren. Deze laatste tol aan de tiran, die zonde heet, is tevens het 
wegvallen van de laatste hindernis, die hem nog scheidt van de volle vrijheid 
der glorie van de kinderen Gods, de heerlijkheid, waartegen al het lijden van 
deze wereld niet kan opwegen. Want „Zijn wij kinderen, dan zijn wij erf- 
genamen tevens; erfgenamen van God en mede-erfgenamen van Christus, 
zo wij met Hem lijden om ook met Hem verheerlijkt te worden” 
(Rom. 8, 17). 

Samen met Christus door de dood naar de heerlijkheid overgaan, dat is dus 
voor de christen het lijden, dat is ten slotte de voltooiing van alle leven „in 
Christus”. Daarom ook neemt het paasfeest — kruis- en verrijzenispasen — 
in ons leven en onze eredienst zo’n centrale plaats in. Het is immers de 
cultische viering van de „Doorgang des Heren”, waardoor in mysterie tegen- 
woordig komt, wat eenmaal te Jerusalem is geschied, en waardoor het ons 
mogelijk wordt er sacramenteel aan deel te nemen. 

Daarop wil de liturgische vastentijd ons voorbereiden. Door vrijwillig op 
ons genomen lijden, en meer nog misschien door het ongevraagde lijden 
om Christus’ wil met liefde te dragen, komen wij in de beste gesteldheid 
om met vrucht deel te nemen aan de sacramentele viering van Christus’ 
Pasen. Zo is er een voortdurende vruchtbare wisselwerking, en worden wij- 
zelf steeds heerlijker naar het beeld van de hemelse Adam herschapen. 
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Uit psalm 37: 


VakSormo m2 1: 


ZONDE 


Heer, blijf in uw toorn mij niet straffen, 
en slaan in uw gramschap. 


Want ik ben doorboord door uw pijlen, 
door uw hand geslagen; 

er is niets gezond aan mijn leden, 
vanwege uw toorn; 

er is niets aan mijn lijf ongeschonden, 
vanwege mijn boosheid; 

want boven mijn hoofd zijn mijn zonden 
als een zware last. 


Het wordt mij te zwaar: 
zo vunzig vuil 
zijn mijn wonden vanwege mijn dwaasheid. 


Ik loop gebukt, diepgebogen, 

ik ga heel de dag in rouw; 

want gans doorwond zijn mijn leden, 
er is niets gezond aan mijn lijf. 


Vermoeid, totterdood gebroken: 

nog schrei ik uit 's harten nood: 

Gij Heer, Gij kent mijn begeren, 

voor U is mijn klacht geen geheim …. 


Want naar U, o Heer, gaat mijn hoop: 
Gij weet een antwoord, 
o Heer, mijn God. 


Hij heeft Hem, die geen zonde heeft gekend 
voor ons tot zonde gemaakt, 

opdat wij in Hem zouden worden: 
Gerechtigheid Gods. 
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De Kerk tegenover het lijden 
in haar liturgie 


DOORSEHMVEANBEUGE PRS 


Van de drie woorden, waaruit de titel is samengesteld (Kerk, lijden, litur- 
gie), boeit het woord KERK wel bizonder. Het lijden, dat in dit Getuigenis- 
nummer zo bijbels bezien wordt, moet in dit laatste artikel, dus vanuit de 
Kerk worden bezien. 

Alleen in deze titel immers komt het woord „Kerk” voor. We hebben reeds 
zo dikwijls over apostolische lijdensteksten in de Bijbel heengelezen, dat 
we vergaten, dat deze oerkreten der Kerk zijn. Stamelingen zijn het van een 
pasgeschapen wereld. Het oude testament geeft een groei naar de christelijke 
kijk op het lijden, maar het is een groei, welke in een overstijging van het 
menselijke eindigt. Een groei, welke eindigt bij de Kerk, waarin de oude 
mens niet meer de oude, maar nieuwe mensheid is. 


is 


De Kerk is in haar liturgie onzegbaar méér dan de trouwe dienstknecht van 
Jahweh, méér dan het trouwe Godsvolk, dat Jahweh niet bij zijn eerste 
beloften kon laten, omdat een talrijk nageslacht, een kinderrijke vrouw, een 
hoge ouderdom, een ruim bestaan in een vrij land, een vruchtbare akker en 
al die andere zegeningen van de tijd, te weinig waren voor een volk dat zich 
met de tijd niet verzadigd kon voelen, te weinig ook voor een heilsgod, die 
niet méér dan de tijd had om te geven. De Kerk is in haar liturgie méér dan 
de stoutste dromen van Isaias en Daniël, die (hoe adembenemend ook voor 
hun tijdsgevangen wereld) slechts met grote schuchterheid over een lijdens- 
ontstegen, tijdloze verrijzenis durfden te reppen. De Kerk is wat niemand 
tot dan toe gedroomd had en wat voor de spankracht van de menselijke 
verbeelding te sterk was: de trouwe Knecht, die van Gods eigen Wezen 
uitging, om het Hoofd van een nieuw Godsvolk van een nieuwe uiteindelijke 
mensheid te worden. De Kerk is een mensheid, die ingelijfd in het lichaam 
van Gods Zoon, bij iedere trede in een nieuwe tijd, het lijden ánders als de 
oudtijdse mensheid ervaart, die het lijden zelfs ontstijgt, zodra zij dit kerke- 
lijk, d.i. christelijk, d.í. in Christus, ervaart. 
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ne 


Hier tintelen de paradoxen. We zitten hier niet om het lijden weg te praten. 
Het lijden is er. Het lijden blijft er. We geloven met al ons geloof in het 
lijden. We geloven zelfs dat de christen het lijden heviger dan de antieke 
mens voelt, nu de mensheid uit de voorchristelijke dofheid, uit haar afstom- 
pende uitzichtloosheid, is gewekt. We geloven nog meer. We geloven dat de 
Kerk lijdt als geen instelling ter wereld. Zij voelt zich gekwetst in alle rode 
kwetsuren en alle bonte plekken, die haar leden naar lichaam of geest be- 
lopen. Erger nog, zij voelt zich door haar eigen leden nog het meest gekwetst. 
Zij lijdt door de leden, die haar dagelijks onteren, die door de zonde niet 
alleen zich zelf, maar ook het lichaam onteren, waarin zij ingelijfd zijn. 
Zij voelt zich gescandaliseerd bij zo veler zelfvergooiing, melaats bij zoveler 
besmetting, in doodsstrijd bij zo veler doodsgevaar. Zij voelt de kilte van de 
dood in haar leden, want een dood lidmaat valt zo maar niet van het lichaam 
af. Wat Pascal zei: dat Christus in Gethsemani blijft tot het einde der wereld, 
is de hardste, de beschamendste werkelijkheid van de wereldgeschiedenis. 
Het is de werkelijkheid van het lijdend lichaam Christi: de Kerk. 


— HI — 


Hier flonkeren de paradoxen. En het is een diepe, rijk-glanzende flonkering. 
Want de Kerk met al haar gebondenheid aan de aarde, kan doen of zij van de 
aarde niet meer is. Zij kan vanuit de verhevenheid van haar liturgie, verbaasd 
de ogen omlaag slaan, alsof zij zich verwondert, dat deze schamele aarde 
(dit grote ziekenhuis, deze onmetelijke zenuwinrichting, dit pakhuis met 
verkalkte bejaarden, deze aaneenschakeling van achtergebleven gebieden en 
hongerlijdende landen) haar verblijf nog is! 

Zij voelt zich al deze volken, zij voelt zich hun lijden, hun gedeuktheid, 
hun geschondenheid, hun eerloosheid. Maar zij voelt zich niet minder de 
glorie van Christus. Zij „is” Christus. Wat zij doet is Christus. Wart zij is, 
is de Heer. Zij is zijn lichaam. Zij is niet anders dan het hemels verheerlijkte 
lichaam, dat de erekant toegewezen kreeg naast de Vader. En alles wat 
Christus in de hemel voor de mensheid op aarde door dat heerlijke lichaam 
doet, verricht Hij niet minder, maar evenzeer voor diezelfde mensen door 
Zijn andere lichaam, de Kerk. Alles wat Hij in de hemel is, is Hij op aarde. 
Het aardse lichaam is de binnenwereldse zichtbaarheid van het hemelse. En 
waar we ons meteen tegen deze vermetele gedachte, deze stoute werkelijkheid 
verzetten met de opwerping, dat het aardse lichaam dan toch maar het 
kwetsbare, het lijdende, het gekwelde, gesarde, in zichzelf verscheurde deel 
van het hemelse is, omdat het nog in de tijd is, daar is het antwoord dat de 
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tijd dan ook niet meer dan de tijd is, — dat sinds de verrijzenis Christi de tijd 
een boedel in laatste afwikkeling is, omdat de uiteindelijkheid Christi reeds 
is in de tijd. Paulus schrijft dat God ons „in Christus Jesus heeft opgewekt en 
mede in de hemelen heeft doen zitten” (Eph. IH, 6). Neen, er staat niet 
„een plaats bereid”, er staat „doen zitten”. Zó begrijpt Leo de Grote het 
ook ín zijn subliem-speelse preek over de hemelvaart Christi: „Volgen de 
leden niet waarheen het hoofd zich keert? In het paradijs hebben wij niet 
enkel vestigingsverlof en burgerschap gekregen, maar ook in de persoon 
Christi de allereerste zetel bestegen”. De Kerk zou de Kerk niet zijn, als zij 
de hemel, de hemelse Christus niet was. 

Dit is de Kerk: de allermenselijkste en toch de goddelijke, de gescandali- 
seerde en toch de gloriërende. Wie apostolische of liturgische teksten gaat 
lezen, moet deze lezen van hieruit. Van de Kerk uit, zijn zij geschreven. 
Men zou de apostelen diep beledigen, wanneer men hun woord als een 
Één-mans-getuigenis zou lezen. Zij schreven vanuit de Kerk, die verstrooid 
over de aarde, de Christus is. Deze gedachte lag zo jong, zo fris, zo verrast 
in hun geest, dat hun zinnen evenveel verrukte oerkreten zijn. Zij werden 
bovendien gelezen in de woorddienst der prille Eucharistie-viering wanneer 
de Kerk zich bij uitstek de Christus wist. 

De Kerk van Corinthe (om met de meest liturgische, de eucharistische 
tekst te beginnen) viert in haar liturgie niet alleen een gezondheid, welke 
méér dan de tijd is, zij viert ook een gezondheid, welke tot dan toe niet 
ervaren was in de tijd. In christelijke broederschap gevierde liturgie is niet 
alleen gedachtenisviering van het lijden en de dood Christi, welke de uit- 
eindelijke onkwetsbaarheid is, welke de Heer ons geven zal bij zijn komst, 
maar zulke liturgie is ook een sterkere weerbaarheid tegen de kwalen van 
elke dag. Door-standswrijvingen-verworden liturgie is erger dan een terugval 
in de oude heidense weerloosheid bij het lijden. De verworden gelovige is 
weker en ontvankelijker voor het lijden, voor ziekte en dood dan de hei- 
denen. Daarom zijn de ziekten en de sterfgevallen talrijker in Corinthe. 
Als bij de liturgie de brief van Paulus gelezen wordt, doorziet de Corinthií- 
sche Kerk haar toestand. Zij ziet haar glorie en haar verwording. Zij zal 
zichzelf hervinden. „Zo dikwijls gij dit brood eet en de kelk drinkt, ver- 
kondigt gij de dood van de Heer, totdat Hij komt”. „Wie eet en drinkt en 
het Lichaam niet naar waarde beoordeelt, eet en drinkt zich een oordeel. 
Daarom zijn er onder u zoveel zwakken, zieken en zijn er zovelen ont- 
slapen”.*) 

De Kerk van Rome weet zich lijden en dood reeds voorbij. Zij weet zich 
overleden, d.i. over het lijden heen, om in nieuwheid te leven. Bij haar 


1) I Cor. 9, 26 e.v. 
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liturgie, bij haar doop en eucharistieviering herkent zij wel zeer bijzonder 
haarzelf in de Paulinische brief. Paulus, die voor het eerst naar Rome komt, 
schreef haar vanuit de Kerk, waar ter wereld ook, opdat Rome zijn geloof 
als het hare zou herkennen. Dood is leven, leven is levensgroei: „Wij zijn 
met Christus begraven door het doopsel opdat wij opgewekt uit de doden 
een nieuw leven zouden leiden. Zoals wij immers met Hem zijn samen- 
gegroeid naar het beeld van zijn dood, zo zullen wij dat ook zijn naar het 
beed van zijn verrijzenis”) 

De Kerk van Ephese vierde haar liturgie met het door haar afgesmeekte 
lijdensverhaal van Sint Jan. Eenmaal geschreven herkent zij het zo dikwijls 
gesproken woord er in terug. Zij voelt haar eigen lijdensstijl in de glorieuse 
lijdensstijl Christi. Er is in dit lijdensverhaal geen paniek meer en geen ont- 
goocheling. Het lijden heeft zijn uiteindelijke betekenis. De heerlijkheid 
Christi licht in de lezing door. Vernederd is Jesus, de overwinnaar, in Gethse- 
mani bedreigd gaat Hij het lijden glorieus tegemoet, ter dood veroordeeld 
draagt Hij zelf zijn kruis en als Hij aan het kruis sterft, deelt Hij het paradijs 
mede aan een lijdende mens. 

De Kerk van Smyrna draagt de gloriekroon. „Vreest niet”, hoort zij bij 
de liturgie, „vreest niet voor het lijden. Ziet de duivel zal sommigen van u 
in de kerker werpen om u te bekoren. Weest getrouw tot de dood en Ik 
zal u de kroon van het leven schenken”) Wat is het lijden in de tijd, als de 
Heer met zijn kroon achter, zelfs in de tijd staat? Nooit was er zo achteloos 
over het lijden gesproken. Nooit was het zo ontledigd. De heerlijke Heer 
is reeds te Smyrna. 

De Kerken van Pontus en Galatië, van Cappadocië, Azië en Bythynië, 
de barre landen, waar de bergen nog sneeuw dragen als de dalen reeds lente- 
lijk bloeien, herkennen hun geloof in de Petrinische brief. Lijdend rust op 
hen reeds de geest der glorie, omdat zij de Kerk, di. Christus zijn. 
Voor christenen van de twintigste eeuw lijkt het te veel, maar zo was de 
oer-ervaring van Christus. „Geliefden, staat niet verbaasd over de brand der 
beproeving, die bij u uitslaat, alsof u iets vreemds overkwam, maar verheugt 
u veeleer, omdat gij deel hebt aan het lijden van Christus, opdat gij ook 
blijde moogt juichen als zijn glorie verschijnt. Gelukkig zijt ge, als ge om 
Christus’ naam smaad ondergaat, want dan rust op u de geest van de glorie”.*) 

De Kerk van Kolosse herkent in de Paulinische brief wel een zeer para- 
doxale schakering van het leven in Christus. Christelijk lijden vult aan, 
waar een reeds onaanvulbare waarde is. Het lijden van de Vadergetrouwe 
Christus is op zich in waarde reeds een oneindigheid. Méér dan die oneindig- 


2)Rom. 605: 


3) Apoc, 2, 10. 
4) 1 Petr. 4, 12 e.v. 
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heid is Christus met zijn leden te zamen. Zonder aller lijdensmoed, d.i. zon- 
der aller trouw, om met Hem Vadergetrouw te zijn, zou Christus vergeefs 
zijn. In Christus Vadergetrouw zijn, is Christus aanvullen. Wat in Christus 
in één lid ontbloeit, bloeit over de leden heen verder. Men is elkanders lid 
en elkanders gezamenlijke gezondheid en bloei. „Nu verheug ik mij, dat ik 
voor u lijden mag en aanvullen in mijn vlees, wat aan het lijden Christi 
ontbreekt, ten bate van zijn lichaam, de Kerk”) 


Lay 


Maar dit zijn „oerkreten”!!! Dit is de Kerk, zoals zij eens was! Op deze 
enormiteit past slechts één antwoord. De Kerk is immers de oerkerk. Zij 
veroudert niet in de tijd, omdat zij méér dan de tijd is. Zij is steeds de 
oorspronkelijke. Zij is de Heer. Daarom zou niet alleen in de vermelde 
woorddienst der eerste kerken een glorieuse lijdensbevrijdingskreet weer- 
klinken, maar in de offerdienst van iedere tijd zal het lijden een „beata” 
passio, een heerlijk, een verheerlijkend lijden zijn. Om met de Oosterse 
liturgie, met het Cherubijnenlied, het aanvangsgebed van de mis der gelo- 
vigen te beginnen: „Laat ons alle aardse zorg op zij zetten, wij die op ge- 
heimzinnige wijze de cherubijnen vertegenwoordigen, die de levendmakende 
Drieëenheid het driewerf heilig toezingen”) Alle lijden zo opzij zettend, 
voelt zij zich de uiteindelijke Christus, de genade der wereld. 

„Na uw rein lichaam van het kruis te hebben genomen, wikkelde de 
eerbiedwaardige Joseph het in blank linnen en begroef hij het in een nieuw 
graf, maar op de derde dag verreest Gij weer, Christus, onze God, genade 
der wereld!” En deze laatste woorden „verrezen Christus, genade van de 
(lijdende) wereld” verder uitwerkend: „Uw graf, o Christus, van waaruit de 
verrijzenis ons opwelt en het leven ons steeds weer gewordt, is ons schitte- 
render dan het paradijs en stralender dan elk koninklijk paleis”.”) 

De Romeinse liturgie is meer ingehouden, maar als zij na de Consecratie 
in het Unde et memores de gedachtenis van „het heerlijk lijden en de op- 
standing uit de dodenwereld” nader uitwerkt, als zij Gods engel neerroept 
om het offer voor de troon van Gods majesteit te brengen, dan is zij zich 
niet minder, maar misschien zelfs dieper bewust de tijd met zijn kwalen, 
de aarde met haar tranen, voorbij te zijn. Zij voelt zich meer dan de tijd en 
de wereld en is met de reeds uiteindelijke Christus de-niet-met-handen- 
gemaakte tempel binnengegaan. Zo staat de lijdende Kerk iedere dag in haar 
liturgie tegenover het lijden. Paradoxen zijn nergens zo heerlijk. Pas dan 


5) Coloss. 1, 24. 
6) Liturgie v. d. H. Joannes Chrystostomos: Cherubikon. 


7) Ibidem: De grote Intocht. 
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wordt de eucharistie in een parochie bewust gevierd, als deze paradoxale 
werkelijkheid ook wordt aangevoeld. Men kijke ’s zondags rond. Zo'n lelijke 
neogotische, holle, slechts flauwverlichte kerkbak, gevuld met door het lijden 
getekende mensen, met jongeren, die schichtig zijn in hun pijnlijke groei, 
met ouderen, die verstrooid en gekweld voor zich uitkijken, met afgetakelden, 
de bittere nasmaak van het leven op hun gezicht, deze zonder veel gemeen- 
schapsgevoel samengedromde mensen zijn (om bovenaangehaalde verruk- 
kingen te herhalen) de Kerk, die „de gloriekroon draagt”, op wie „de geest 
van de glorie rust”, die „aanvult wat aan het lijden van Christus ontbreekt”, 
die „verrijst, omdat ze met Christus sterft, glorieert, juist omdat zij met 
Hem lijdt”. 
Een tegenstelling kan niet verbijsterender en niet verrassender zijn! 


AL 


Van één tak der liturgie wordt bijzondere uitwerking gevraagd: van de 
liturgie der zieken. Is alle liturgie uiteindelijkheid in de tijd, glorie in het 
lijden, nergens is de paradox zo gevoelig als in de ziekenliturgie. Wie 
voelbaar wil ervaren dat Christus met zijn lichaam (met zijn verheerlijkt 
hemels en met zijn aardse lichaam, de Kerk) bidt, ten beste spreekt en het 
glorieus heil bewerkt, die moet in het Christelijk gezin met een ziekregeval 
meeleven. Ja, zij zijn de Kerk die gezinsleden, zij zijn het binnenwereldse 
deel van het heerlijk lichaam, dat te kronen heeft, waar geleden wordt. Aller 
huisgenoten zaak is de heilsbehandeling. Zij hebben te geven. Zij zijn de 
Christus. Het mag dan door de hand van de ambtelijke priester als toege- 
spitste heilsbedeling gaan, de bedeling zelf in haar geheel is die van Christus, 
die van allen. De genade mag de zieke niet ontgaan. Dagen lang maken zij 
zich bezorgd. Waar het helaas te weinig leeft, dat het heilig Oliesel eerder 
genademiddel der zieken dan der stervenden is, leeft het toch zeer sterk, 
dat dit genademiddel aller zaak in Christus, zelfs aller gift is, dat ieder heeft 
te zorgen, dat de zieke niet zonder deze genade zal zijn. En als het zover is, 
dan is het opgaan in de heilsbediening, het gespitst luisteren, het knielen 
voor de stoelen rond het bed, het meebidden, het zich samen voelen in een 
meer dan menselijke vrede als nergens zo tastbaar. 

Het lamplicht in de kamer lijkt te winnen aan warmte, nu hier zulk een 
gezamenlijkheid het mysterie van de lijdens- en gloriegemeenschap word 
gevierd. Jaren zullen de kinderen er op teren. Wie zich als weerbarstige 
jongeman onwennig voelde in de Kerk, zal voor het leven gegrepen zijn 
door dít uitgeleide in zoveel pijn en zoveel glorie. Rijp zijn de dagen daarna 
in het christelijk gezin. Zonder het zich zelfs geheel bewust te zijn, wordt 
het christelijk overwinningsgevoel onverbeterbaar uitgesproken. Want het 
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„Laat Onze lieve Heer me nu maar halen” van de zieke, of het „Laat Onze 
lieve Heer nu maar uitkomst geven” van de gezinsleden is geen berusting 
alleen. Zonder het gevoel het lijden achter zich te hebben om glorieus in 
Christus te leven, kan het niet worden gezegd. Wie hier van een albedil 
kritiek op de huidige riten verwacht, zal wel teleurgesteld zijn. Voor klein- 
goed is in deze beschouwing geen plaats. Te meer, daar de tekst koninklijk 
waardig, vol liefde voor het leven en vol overtuiging van de overwinning 
van het leven in Christus is. 


Ee 


Voor de lezer die de Kerk als verschijnsel wil zien, die vreest zich in een 
onwerkelijk papieren spel met paradoxen te hebben laten vangen, wordt 
tot slot het getuigenis van twee zeer hun eigen-tijd-eigene-vrouwen neer- 
geschreven. Het eerste van een vrouw uit een christelijke, het andere van 
een uit de vóór-christelijke tijd. Beide getuigenissen hebben de geest van 
hun tijd in de wijze, waarop zij tegenover het lijden staan zeer toegespitst. 
Bij de één zeer gelukkig, bij de ander zeer ongelukkig. Bij de één lijkt het 
bijna een kinderlijk spel, bij de ander is het ontstellend. Beide getuigenissen 
zijn groot. Het eerste is van de weduwe die nog altijd onder haar meisjes- 
naam Annie Salomons schrijft: 

„Even vreemd als de afkeer om over de dood te spreken vind ik de angst 
om aan een ernstige zieke voor te stellen hem het laatste oliesel te laten 
toedienen. Dat is toch iets heerlijks, een voorrecht. Dat is toch niet iets dat 
moet, maar dat mag. Ik heb de drie keer, dat ik het oliesel heb mogen ont- 
vangen, telkens aan mijn dokter als een gunst gevraagd: ’Is dit iets, waarvoor 
ik de laatste sacramenten zou kunnen krijgen?’ Ik wist van mijn man, hoe 
verrukkelijk de uitwerking is. Eens was ik zo ziek, dat ik eerst teleurgesteld 
dacht: O, wat jammer, nu voel ik me te ellendig om er blij mee te zijn. 
Maar na enkele uren begon het toch: een diepe vrede, een volkomen bereid- 
heid. Ik had geen voorkeur meer: leven of dood uit de hand van God leken 
even goed. En ik werd zo'n gemakkelijke patiënt. Er was niets meer, dat 
bepaald dadelijk gebeuren moest of dat ik pertinent wilde. Bij de moeilijkste 
opdracht zei ik: Ik zal m'n best doen’ en dan lukte het ook nog. Ook in de 
weken van herstel, die soms de zwaarste zijn, omdat je altijd méér wilt dan 
je kunt en telkens denkt: Ik wordt nooit meer zoals vroeger, werd ík toch 
gedragen door een rust, die niet van deze wereld is.” 

Het andere is van Arria, ons bekend uit de Brieven van Plinius, een der 
beste boeken om het vóórchristelijk klimaat in de tijd van de Romeinse 
keizer Trajanus aan te voelen”) Ze had aan haar zieke man de dood 


8) Lib. III, ep. 16. 
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van hun jongen verhuld, deze Arria. „Hij heeft goed geslapen en het eten 
smaakt hem goed”, zei ze als ze na de dood en de stille begrafenis van de 
knaap in de ziekekamer van haar man kwam. Maar als er ook voor Paetus, 
haar man, geen uitkomst is, stoot zij zich zelf een dolk in de borst, reikt ze 
deze bemoedigend over en dan zegt ze: „Het doet geen pijn, Paetus!” 
„Goddelijk groot”, noemt Plinius dit woord. Met haar in godsgemis en in 
uitzichtloosheid verstikte lijdensmoed is Arria groot. 

Beter dan een lange verhandeling leren deze twee tijdsverschijnselen, 
waarheen de titel hierboven wil wijzen: Wat de Kerk, wat de liturgie voor 
de lijdende mens is. 

Zij is Christus, die met zijn hemels lichaam voortgaat het lijden te ont- 
ledigen en om te scheppen tot glorie van de lijder, glorie „zelfs” in de tijd, 
en „zelfs” tot baat van de medeleden, die met hem zijn ingelijfd in het aardse 
lichaam Christi: de Kerk. 
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EENZAAMHEID 


ps. 101, 2-9: O Heer, aanhoor mijn gebed, 
mijn roepen kome tot U. 


Verberg mij uw aanschijn niet, 
wanneer mij de angsten bevangen; 
maar wend uw oren naar mij, 
verhoor mij wanneer ik roep; 

want mijn dagen verdwijnen als rook, 
mijn binnenste gloeit als een oven; 
mijn hart is als gras verdord, 

mijn gebeente kleeft aan mijn huid. 


Want ik raak mijn brood niet aan 
bij mijn luid geklaag. 


Ik ben als de gier der woestijn, 
ik ben als de uil van de puinen; 
ik waak en klaag als een duif 
die eenzaam zit op een dak. 


Ik ben heel de dag 
de spot van mijn haters, 
een vloekwoord voor al die mij honen. 


God, nog nooit is er zoveel over „ontmoeting gesproken, 
nog nooit hebben we met zoveel mensen samengeleefd. 
Door krant, radio en televisie weten we tegenwoordig, 
wat op heel de wereld met onze medemensen gebeurt. 
Maar nog nooit hebben we elkaar zo gehaat, 
nog nooit hebben we allen zo eenzaam, 
zo angstwekkend eenzaam naast elkaar geleefd. 
Ja, zelfs U vinden we niet meer. 


Mt. 27, 46: Mijn God, mijn God, 
waarom verlaat Gij mij! 
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Voor bijbelwaken en bijbelclubs 


Wij willen hier niet een uitgewerkte bijbelwake of bijbelclub aan de hand 
doen, doch slechts materiaal bezorgen waarmee u deze zelf kunt samenstellen. 

Voor verdere bezinning op het lijden van de christen kunnen behalve de 
artikelen in dit nummer en het reeds vermelde boekje van Drs. A. Wijers 
(uitg. Paul Brand, Hilversum) nog goede diensten bewijzen het artikel 
Lijden van Mgr. J. Heuschen in het Bijbels Woordenboek, kol. 1045-1048 
en het zeer uitvoerige artikel van Prof. Dr. H. Bertrangs, De Voorzienigheid 
en het lijden in de H. Schrift in het onlangs verschenen speciale nummer 
van Tijdschrift voor Geestelijk Leven, oktober-november 1960, blz. 546-570. 

Voor de structuur van een bijbelwake verwijzen wij naar de Bijbelwake 
voor de Vasten die van onze hand verscheen in het vastennummer van de 
tweede jaargang van Getwigenis, 1958, blz. 60-71. Zeer rijkelijk materiaal 
vindt u ook in Dom Thierry Maertens o.s.b. Schemas de pastorale bibligue 
pour Vavent et le carême, in de collectie Paroisse et Liturgie, nr. 19, Brugge, 
Abdij Sint Andries, 1955. Op blz. 96 vindt u daar een bijbelwake rond het 
thema „Verheffing door vernedering”, waarin de volgende lezingen verwerkt 
zijn: Jer. 20, 1-13; Is. 52, 13-53, 12; Mathh. 21, 33-46; Matth. 20, 17-28. 
Op blz. 142 wordt een wake uitgewerkt over de „Lijdende Dienaar van 
Jahweh” met de volgende lezingen: Jer. 17, 13-18; 18, 18-23; Is. 52, 13-52, 
12; Joh. 11, 47-54; 12, 10-36; Rom. 6, 3-23; Mark. 8, 34-38. 

Wie een bijbelwake of bijbelclub wil inrichten rond het thema: „Het 
lijden van de christen” kan beroep doen op de volgende bijbelteksten: Joh. 
15. 18-21; Rom. 8, 18-25; 1 Cor. 4. 9-14; 2 Cor. 1, 3-7; 2. Cor, 4, 7-5, 10; 
2 Tim. 2, 8-13; Hebr. 10, 32-38; 1 Petr. 2, 19-25; 1 Petr. 4, 13-19; 
1-Petr. 5, 6-11; Openb. 21, 2-5. 

U kunt de lezingen omlijsten met psalmgebed. Dan staan u ten dienste 
o.a. de volgende lijdenspsalmen: ps. 21, 30, 38, 65 (2e lied), 87, 101. 
Laat u ze voorbidden dan beschikt u over de zeer goede vertaling van H. 
Beex, De Psalmen, Utrecht, Spectrum, 1960. Sommige kunt u zingen op de 
melodieën van Gelineau voor het Nederlands bewerkt door J. Pollmann, 
die na zijn uitgave met 18 psalmen onlangs een tweede bundeltje met 51 
psalmen uitgaf: Psalmen in Nederlands proza Il, Haarlem, Uitgeverij De 
Toorts, 1960 (prijs f 1,50). De volgende psalmen kunnen in een bijbelwake 
over het lijden verwerkt worden: ps. 21 (blz. 18), ps. 30 (blz. 15), ps. 38 
(blz. 30), ps. 101 (blz. 58). 
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WERELD VAN NU 


PS: Kom helpen, Heer, 
de liefde is weg, 
de trouw is onder de mensen verdwenen. 
Rondom zijn de kwaden en trekken op, 
de slechtheid verheft zich onder de mensen. 
Dit is de wereld van nu! 


Jer. 6, 14: Ze roepen luchthartig: vrede, vrede! 
En er is geen vrede. 
Zal er wel ooit vrede komen? 


Klaag). 4,8: Hun gelaat werd zwarter dan roet 
en men kende hen in de straten niet meer. 
Hun huid lag verschrompeld om hun gebeente, 
verdroogd als hout. 

Dit is de wereld van Hiroshima! 


Klaag]. 2,21: Ter aarde liggen op straat 
knapen en grijsaards, 
Mijn jonge dochters en mannen, 
gevallen door het zwaard. 


Nog steeds worden de elementaire rechten van de mens geschonden 
zoals in Boedapest, Little Rock, Zuid-Afrika! 

Er zijn nog concentratiekampen, vervolgingen! 

Er zijn nog mensen, die op straat sterven van de honger! 

Er zijn nog steeds vluchtelingen, die in kampen wonen! 


Klaagl. 3,57: Gij zijt gekomen, toen ik U riep 
en hebt gesproken: Weest niet bang! 


Is. 53, 4-5: HIJ draagt ónze kwalen; 
HIJ torst ónze smarten; 
Om ónze zonden wordt HIJ doorboord, 
om ónze misdaden wordt HIJ gebroken. 
Dit is onze enige hoop! 
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Uit de tydschriften 


DOOR L. HERMANS, PR.!) 


In de derde aflevering van deze rubriek stellen wij ons voor een zekere 
lijn aan te houden in de keuze van de artikelen. Deze werkwijze heeft 
natuurlijk tot gevolg, dat verschillende waardevolle artikelen niet of 
nauwelijks besproken kunnen worden. Het is onmogelijk om heel de 
„messiaanse overvloed”, die ons momenteel in tijdschriften ten deel 
valt, aan bod te laten komen. Deze keer zullen wij, uitgaande van de 
heilswaarde der verrijzenis spreken over de metanoia en haar sakra- 
ment en verder enkele gedachten geven over het nieuwe leven van de 
gelovige in Christus. 


L. VERCAMMEN bespreekt in Coll. Mechl. XLV (1960), 506-518: 605-620: 
„De Heilswaarde der Verrijzenis”. 

Terwijl in het O.T. het innige verband tussen lijden en verheerlijking 
nergens naar voren wordt gebracht, tenzij in Is. 40-55, toont ons het N.T., 
dat lijden en dood enerzijds en verheerlijking anderzijds korrelatieve be- 
grippen zijn in en door de verrijzenis des Heren. Hierdoor ligt voor de 
gelovige in lijden en dood de vreugde van de verheerlijking. Deze intrinsieke 
eenheid is bij de Griekse en ten dele ook bij de Latijnse Vaders (o.a. Augus- 
tinus) behouden gebleven; de repercussie hiervan zien wij nog in de liturgie 
van het Triduum Sacrum. In het westen is echter door een sterke, analyti- 
sche, wijsgerige stroming een breuk veroorzaakt: lijden en sterven kwam 
op de voorgrond, de verrijzenis vond eigenlijk geen plaats meer in het 
verlossingsmysterie. De waarde der verrijzenis is weer in het licht gesteld 
middels het moderne denken, waarin sterk de idee der solidariteit speelt: 
door geloof en doop worden wij solidair met de in lijden en dood ver- 
heerlijkte Christus; zo sterven wij dus af aan de zonde om in Hem een 
nieuw, verheerlijkt leven te leiden. Schr. gaat dan aan de hand van Joannes, 
Paulus en Hebr. de eigen plaats na van dood en verrijzenis in het Christus- 
mysterie. In wezen komt de beschouwing in de 3 bronnen op hetzelfde 
neer: In lijden en dood geeft Christus zich totaal over aan de Vader, welke 
persoonsovergave ipso facto haar bekroning vindt in de transformerende 


1) Bij de samenstelling van deze bijdrage mocht ik veel medewerking ontvangen 
van enkele studenten van het Groot Seminarie van Roermond, die ik bij deze daarvoor 
dank zeg. L.H. 
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aanvaarding door de Vader. Hij wordt tot in zijn mensheid vergoddelijkt. 
Dit betekent tevens, dat de Geest Gods, die vanaf het begin op de mens 
Christus heeft gerust, in zijn lijden en dood zijn volheid bereikt. 


De intrede in het verheerlijkte leven eist van de mens een bekering, die 
stoelt op een authentiek zondebesef. I.v.m. dit zondebesef kunnen we ver- 
wijzen naar een artikel van Dr. P. DE HAES, in Coll. Mechl. XLV (1960), 
459480: Zonde en zondigheid volgens bijbelse perspektieven. Het OT. 
toont ons een geleidelijke verdieping van het inzicht in de zonde. Vóór de 
profeten is dit zeer primitief: geen onderscheid tussen materiële en formele 
zonde. Amos en Micheas zien de zonde (nog kollektief) als een vergrijp 
tegen het verbond in het morele vlak; volgens Osee is zij ontrouw aan 
Jahwehs liefde; bij Jeremias en Ezechiel treedt het persoonlijk aspekt op de 
voorgrond. De mens is in zijn hart afgekeerd van God (Jer.), hetgeen fun- 
damenteel een gevolg is van de menselijke hoogmoed (Ez; Gen. 3). De 
overgang naar de N.T. opvatting zien we reeds in Is. 40-55, waar zonde 
de persoonlijke afwijzing van de Messias betekent. In het N.T. bereikt dit 
besef zijn voltooiing: in de prediking wordt bijzonder geïnsisteerd op de 
verinnerlijking (met als keerzijde uiteraard universalisme). Tevens komt de 
eschatologische dimensie van de zondigheid naar voren, daar het afwijzen 
der verlossingsgenade katastrofale gevolgen heeft voor de toekomst. 

Dit artikel van De Haes is geschreven in het kader van de priester- 
conferenties in het bisdom Mechelen 196061, die zullen handelen over 
het thema „Zondigheid en Boete”. Coll. Mechl. geeft dan ook een literatuur- 
lijst hierover, waarin zowel toepasselijke bijbelteksten alsook een keur van 
nieuw verschenen werken zijn opgenomen. 


Steunend op dit zondebesef gaan we nu nader in op ’t wezen van de metanoia. 
M. F. LACAN OSB. geeft ons in Lumière et Vie 9 (1960), cahier 47 „La 
Conversion” een beschouwing van de metanoia in het O.T. onder de titel 
Conversion et Grâce dans Ancien Testament, blz. 5-24. Vanaf het begin 
heeft God in zijn liefde de mens geroepen, vanaf het begin is deze roeping 
afgestoten op de onwil van de mens. Wil de mens tot het heil komen, dan 
is er dus een ommekeer noodzakelijk en daarom is de hele heilsgeschiedenis 
eigenlijk de geschiedenis van een goddelijke pedagogiek om de mensen tot 
bekering te brengen. Uit het geval van David (2 Sam. 11, 1-12, 24) leidt 
Schr. de fundamentele momenten in de bekering af: 

e Een gave van God, welke de mens zijn fout én de goedheid van God 
doet zien; 

e De bekering komt tot stand, als de zondaar zich voor deze genade open- 
stelt door zijn zonden te bekennen. 
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De genade der bekering heeft als eerste moment, de mensen te wijzen op 
hun zondigheid, hetgeen vóór de tijd der profeten gebeurt door rampen en 
tegenslagen, vervolgens in de persoon der profeten. Duidelijk blijkt hier, 
dat de mens uit eigen kracht niet tot een bekering in staat is. Dit roept het 
tweede moment op in de bekeringsgenade. In zijn liefde (Os.) geeft Jahweh 
zijn volk een nieuw hart en een nieuwe geest, sluit Hij een nieuw verbond 
(Jer; Ez.). Dit verbond konstitueert de Heilige Rest, het nieuwe Godsvolk, 
dat uiteraard universeel is. Deze heilsprofetieën kulmineren in Is. 40-55. 
De volledige bekering komt tot stand, als de mens deze genade accepteert. 
Op vele plaatsen vinden wij een aansporing om de genade zonder dralen te 
aanvaarden. De waarachtige houding van de „bekeerling’ uit zich in een 
vertrouwvol gebed. Dit is de karakteristieke houding van de „armen van 
Jahweh”. De metanoia vindt haar voltooiing in een godwelgevallig leven, 
dat tevens een getuigenis is. Gezien het voorgaande moet het lijden van 
de „gerechte” voor de mens van het O.T., dat beheerst wordt door de idee 
van de „diesseitige” vergelding, een ernstige krisis betekenen (Job). Ook 
hier hebben wij met een bekeringsgenade te doen, die de mens voert tot 
de ware gerechtigheid in het geloof, de totale overgave aan Jahweh. 


In dit verband zij verwezen naar een artikel van Dr. G. TE STROETE O.E.S.A.: 
Gods Voorzienigheid in het OT, T.G.L. 16 (1960), 509-530. Hij werkt de 
boven weergegeven idee van het geloof uit in een enigszins ander perspektief. 
Op het gevaar af de grote lijn van onze rubriek al te zeer te doorbreken, 
willen wij toch een artikel van Prof. BERTRANGS niet onvermeld laten: De 
Voorzienigheid en het lijden in de H. Schrift, T.G.L. 16 (1960), 54670. 
In het O.T. kan men niet tot de volle beleving van het lijden komen, omdat 
men steeds aan de „diesseitige” vergeldingsgedachte vasthoudt. Het perspek- 
tief van een geluk in het hiernamaals was immers lange tijd onbekend. 
De diepste grond van het lijden treedt aan de dag in de Ebed-Jahweh- 
liederen: het is de weg naar de verheerlijking (vgl. Vercammen). De volle 
beleving van het lijden komt eerst in het N.T., juist omdat dan het defini- 
tieve stadium van de openbaring is ingetreden. Lijden is voor Christus de 
doorgang naar de totale verheerlijking; het beoogt meer het toegroeien naar 
God dan afwijzing van de zonde. Voor de mensen betekent lijden een gevolg 
van de erfzonde, voor Christus is het slechts een genademiddel, opgenomen 
in Gods heilsekonomie. De eerste christenen beschouwden lijden, vervol- 
gingen, e.d. als tekens van de Messiaanse tijd; men verdroeg het in de hoop 
op de parousie, waarvan men het onderpand en de voorverwerkelijking reeds 
had ontvangen: de Geest, de Messiaanse gave bij uitstek. Daarom was het 
lijden voor hen een reden tot vreugde. Voor de priester is het lijden een 
essentieel element in het leven: hij lijdt niet zozeer omdat, maar meer zoals 
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Christus heeft geleden; Hij is immers een „andere Christus”, lijdend voor 
anderen. 


Na deze digressie nemen wij de lijn van de metanoia in de H. Schrift weer op. 
Lumière et Vie vervolgt met enkele artikelen over de bekering in het NT. 

M. F. LACAN 0.S,B,: Conversion et Royamme dans les évangiles synoptiques 
(blz. 25-47). De Doper roept op tot inkeer als voorwaarde tot ver- 
geving van de zonde. Hij kondigt tevens een presentie aan: de Komende 
zal in een doopsel van water en Geest de bekering haar perfektie geven 
en het universele rijk in de vernieuwde harten vestigen; er is dus duidelijk 
verband tussen bekering en Rijk Gods. Vervolgens bespreekt Schr. de aard 
der bekering volgens Marcus. Op Jesus’ prediking „De tijden zijn vervuld, 
het Koninkrijk der Hemelen is nabij” volgt meteen de eis „Bekeert u en 
gelooft in het evangelie”. In Mc. richt Jesus zijn bekeringsoproep tot hen, 
die buiten het Rijk staan. Hij stelt juist in zijn eigen persoon het Rijk tegen- 
woordig. Daarom is bekering fundamenteel de gelovige aanvaarding van 
zijn Persoon. Dit is alleen mogelijk voor degene die wordt als een kind. 
De princiepen der bekering zijn dus geloof en nederigheid. Wanneer de 
metanoia totaal wil zijn, moet zij heel de mens omvatten tot in zijn diepste 
wezen, zijn religieuze levensovertuiging; het betekent immers voor hem, 
dat hij de Gekruisigde moet aanvaarden als de Messias, de Zoon Gods. Zo 
zal hij het Rijk der Hemelen binnengaan. Père Lacan bespreekt hierna de 
vruchten der bekering volgens Mattheus. De oproep tot metanoia betreft 
hier degenen, die reeds in het Rijk der Hemelen zijn binnengegaan. Rijk 
der Hemelen betekent bij Mt. immers de gemeenschap van hen die geloven 
in Christus. De gelovige ontvangt de aansporing tot een permanente be- 
kering. Het gaat dus om de vruchten van de aanvankelijke ommekeer. 
Daartoe moet de mens worden als een kind, hongerend en dorstend naar 
de gerechtigheid, opdat deze genade in hem kan blijven werken en zijn 
leven een verheerlijking zal zijn van de Vader en een getuigenis voor zijn 
medemensen. Mt. 25 wijst m.n. op een bekering, die de mens in zijn 
naaste Christus doet zien. Konkreet uit zich dit in een voortdurende barm- 
hartigheid, waarin dé wezenstrek van de Vader door de gelovige gerealiseerd 
wordt. Onder de titel „De bron van de bekering volgens Lucas” geeft schr. 
de visie van het derde evangelie op de metanoia. Door heel het werk van 
Lc. heen (Ev. en Hand.) speelt uitdrukkelijk het motief van de Geest en 
daarin eveneens de universaliteit van het heil. Het heil brengt een intense 
vreugde met zich mee en juist in dit perspektief is de noodzakelijke metanoia, 
waarvan Lc. de zwaarte niet ontveinst, alleszins acceptabel. Bekering én 
vreugde om het heil vinden hun bron in de liefdevolle barmhartigheid van 
de Vader. In concreto bestaat voor ons de bekering weer in een totale ver- 


155 


andering van visie: wij moeten onze naasten zien door de ogen van de 
Vader (barmhartige Samaritaan). 

In een volgend artikel van Lumière et Vie behandelt JACQUES DUPONT 0.S.B. 
La Conversion dans les Actes des Apôtres (blz. 49-70). De bekering is 
slechts mogelijk voor iemand die zich zondig weet en uitziet naar ver- 
geving. In de prediking worden de toehoorders primair opgewekt tot dit 
zondebesef (heidenen: afgoderij; joden: verwerping van de Messías). Het 
berouw, aldus opgewekt, is het negatieve aspekt in de bekering, dat zijn 
positieve kompliment vindt in het geloof: men sluit zich aan bij de levende 
God en Christus, Die men als Verlosser erkent. Deze bekering is wezenlijk 
bepaald door het Paasgebeuren. De opwekking tot berouw is immers een 
gave Gods, een voortzetting én een getuigenis van de Verrijzenis. In de Ver- 
rijzenis is Christus de Heer van leven en dood en alleen door Hem is 
redding mogelijk in het eschatologisch oordeel. De bekering sluit ook in 
een omkeer van leven: men neemt een nieuwe leefregel aan, ook wel „de 
weg” („hodos”) genaamd; met deze term wordt tevens de broederlijke ge- 
meenschap der bekeerden aangeduid. Men bekeert zich dus ook tot deze 
„hodos” (ecclesiaal aspekt). 

Paulus’ gedachte over de metanoia maakt een hele ontwikkeling door. 
M. E. BoIsMARD O.P. gaat deze evolutie na in het artikel Conversion et Vie 
nouvelle dans Saint Paul (Lumière et Vie, blz. 71-94). Schr. gaat de brieven 
van St. Paulus na in de volgorde van hun ontstaan. In Thess. betekent be- 
kering in strikte zin het verlaten van de dienst der afgoden om de levende 
God te dienen. Dit brengt een verandering van leven met zich mee. Het 
initiatief hiertoe gaat uit van God met het oog op het eschatologisch heil. 
In de brief aan de Galaten wordt uitdrukkelijk geponeerd, dat de bekering 
niet kan bestaan in het volgen van de Joodse wet, daar deze de mens tot 
slavernij brengt. Van belang in de bekering is het „kennen” van God, waar- 
van het initiatief (sterker dan in Thess.) bij God ligt. Ook het thema van 
het nieuwe schepsel — een term die uit de Joodse besnijdenis-ritus stamt — 
komt hier aan de orde. Bij Paulus heeft de term echter geen juridische, maar 
een morele betekenis. Overigens is de synthese van nieuw schepsel en be- 
kering in Gal. nog niet tot stand gekomen. De Kor.-brieven nemen de gedach- 
ten van Gal. over. Het nieuwe leven wordt hier wel beschreven in nauwe 
verbondenheid met het mysterie van Christus’ dood en verrijzenis. Opvallend 
is, dat Paulus de transformerende uitwerking van Christus’ heilsmysterie ziet 
in heel de schepping; er is sprake van een nieuwe schepping (2 Kor. 5, 17). 
Bovenvermelde synthese wordt expliciet bereikt in Rom. De bekering komt 
tot stand in het doopsel en zij betekent dat de gelovige het nieuwe leven 
ontvangt ín Christus door dezelfde macht, welke ook Christus ten leven 
heeft gewekt. Het nieuwe leven bestaat in het dienen van Christus en wordt 
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in zijn geheel aangeduid met: een geestelijke kultus aan God. In tegenstelling 
tot Kor. is het kosmisch aspekt in Rom. op de achtergrond geraakt. 
Paulus voltooit zijn theologische synthese in de gevangenschapsbrieven. 
Deze dragen een uitermate christologisch karakter. Door zijn intrede in 
Christus wordt de mens herschapen naar het beeld van de Schepper. Hier 
wordt dus uitdrukkelijk gesteld dat in Christus de restauratie van het schep- 
pingswerk zijn voltooiing vindt (Gen. 1, 27). 

Lumière et Vie eindigt met een artikel van D. MOLLAT s.j.: Ils regarderont 
celui qu'ils ont transpercé (La Conversion chez Saint Jean), blz. 97-114. 
Hoewel in het evangelie van Sint Jan de term bekering niet voorkomt, is de 
zaak toch geenszins afwezig. Schr. wijst op de „kennis van de Vader en van 
Christus”, die het eeuwig leven is (Joa. 17, 3). Tegenover Sint Jan de Doper, 
die doopt met water, staat Christus: Hij doopt in de H. Geest. Reeds het 
woord van Jezus, gedragen door de H. Geest, zal een zuiverende werking 
hebben. Aangeduid in beelden, wordt de volle betekenis van het Lam Gods 
(Paaslam-Ebed Jahweh) eerst duidelijk op het einde, als het doopsel in de 
Geest een mysterie in water en bloed blijkt te zijn. Tot het doopsel in 
water en bloed (een bron van leven) worden allen met klem uitgenodigd. 
De bekering is een gelovig aanvaarden van Christus’ persoon, de Weg naar 
Leven en Waarheid; het is de aanvaarding en erkenning van onze roeping 
tot kind van God. Hiertoe roept de Heer ons op in zijn „Ik-ben”-uitspraken 
(cfr. Wijsheidsliteratuur) en zijn profetisch optreden in woord en daad 
(tekens!). Hoe reageert de mens op deze oproep? „Hij kwam bij de zijnen, 
maar de zijnen namen Hem niet aan” (1, 11)! Dit is het „leitmotiv” van het 
vierde evangelie. Er blijkt een diepe kloof te bestaan tussen de „wereld” en 
Jesus. De wereld zoekt Christus wel, maar niet belangeloos (de massa ver- 
langt een Messias-koning; de leiders willen Hem uit de weg ruimen). 
De wereld voelt zich bedreigd door een realiteit, die niet van deze wereld is. 
De onverenigbaarheid is echter moreel, niet ontologisch; ze berust op een 
zonde („Zij willen niet zien”). De bekering is moeilijk, men moet zich 
losscheuren uit de wereld en zich openstellen voor het geloof: een geleidelijke 
opgang naar het kennen van Christus in zijn godheid. Zij veronderstelt dus 
een persoon die, niet bevredigd, op zoek is. God gaat voorbij in deze wereld 
(pascha-thema), Hij neemt het initiatief in het bekeringsproces. De mens 
moet hiervoor attent zijn. De eindterm der bekering is een getuigenis voor 
Jezus, het Licht. 

Naar onze bescheiden mening betekent cahier 47 van Lumière et Vie 
een uiterst belangrijke bijdrage in onze bijbelse bezinning op de metanoia. 


Het Tijdschrift voor Liturgie XLIV (1960), 4 bevat een verslag van de litur- 
gische studiedagen te Heeswijk van 24 tot 26 januari 1960 over de Biecht. 
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Het nummer opent met een rede van Prof. Dr. A. BERTRANGS: Metanoia als 
grondbeginsel van het Christelijk leven volgens het NT. (blz. 250-269). 
Achtereenvolgens behandelt schr. de aard, de motivering en de wording 
van de metanoia. In deze 3 kapitteltjes tekent hij steeds de progressie, die 
het N.T. ons geeft vanaf de Doper tot Sint Jan Evangelist. Prof. Bertrangs 
vat zelf zijn betoog uitstekend samen met de volgende woorden: 

„Metanoia in het N.T. houdt meer in dan vrees voor Gods gerechtigheid 
om een of andere zondige daad én meer dan rouwmoedigheid, die tot een 
tegendaad van uitboeting leidt. Zij wordt immers gedragen door inzicht in 
eigen kleinheid en vertrouwen in Gods grootheid, vindt haar manifestatie 
en bezegeling in het herscheppend ingrijpen van God in het doopsel en 
leeft zich uit in daden, die van wedergeboorte getuigen. Zij wordt ingegeven 
door een motief, dat soms in de toekomst ligt — oordeelsperspektief, voor- 
uitzicht van de heilvolle of onheilspellende wederkomst van Jesus, bespoedi- 
ging van de parousie —, soms in de tussentijd — geloof in de heilvolle komst, 
van het Rijk, in de heilspersoonlijkheid van Jesus, in het oordeel of de 
onheilspellende wederkomst van Jesus, die zich nu reeds voltrekken. .… 
Metanoia is dus geen centraal beginsel van het christelijk leven volgens het 
N.T., maar grondbeginsel; zij ligt aan de basis van geloof, hoop en liefde” 
(blz. 269). 


Wij willen in dit verband niet onvermeld laten de voortreffelijke cahiers van 
de „Ligue Catholique de V'Évangile” te Parijs. Zij lijken ons buitengewoon 
geschikt voor bijbelclubs, omdat zij enerzijds een overvloed aan teksten- 
materiaal verschaffen en anderzijds op een verantwoorde exegese steunen, 
die bijzonder bevattelijk gebracht wordt. Deskundigheid en populaire voor- 
stellingswijze gaan hier hand in hand, zonder dat het een aan het ander wordt 
opgeofferd. In het kader van ons onderwerp vestigen wij de aandacht op 
cahier 29: Convertissez-nous, Dieu de notre salut (1958), verzorgd door 
J. G. GOURBILLON en M. D. FONTAINE. Evenals in Lumière et Vie wordt 
ook hier de metanoia behandeld door heel de bijbel heen. 


Omdat bekering en geloof, zoals we gezien hebben, uiterst nauw samen- 
hangen, vermelden we tevens een van de meest recente uitgaven van deze 
cahiers: Abraham, Père et Modèle des croyants door F. J. vu Burr op. en 
L. RAMLOT OP. (cahier no. 38, 2de trimester, 1960). Eerst bespreken de 
auteurs uitvoerig Abrahams leven: Gen. 12, 1-25, 11. Bij iedere passage 
geven zij uitdrukkelijk de traditie aan, waaruit betreffende perikoop stamt! 
De J-traditie laat Abraham vooral zien als model voor zijn nakomelingen, 
zowel door de resoluutheid, waarmee hij gehoor geeft aan Jahwehs oproep 
om weg te trekken, alsook door zijn algehele levenshouding in Kanaän: 
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belangeloosheid, edelmoedigheid, gehoorzaamheid, gastvrijheid. Tegenover 
J heeft E een meer verfijnde gevoeligheid en een meer ontwikkelde reli- 
gieuze mentaliteit. De P-traditie heeft een uitgesproken theologische belang- 
stelling en interesseert zich vooral voor kultuele instellingen. Ook in het 
N.T. komt de figuur van Abraham voor en wel in die passages, waarin 
Christus of de apostelen de Joden willen overtuigen van de waarheid van 
het christelijk geloof. In het O.T. was Abraham, die op Gods instigatie als 
eerste brak met de idololatrie, de Vader der gelovigen. Daarom wordt in 
het N.T. uitdrukkelijk gesteld, dat kind-van-Abraham-zijn betekent geloven 
in Christus. Bijzonder in de brieven van Paulus en de Hebr. brief wordt 
Abraham aan de gelovigen ten voorbeeld gesteld. 


In het voorafgaande hebben wij de metanoia gezien in haar ontwikkeling 
doorheen de hele Bijbel; nu komen wij te spreken over enkele artikelen 
betreffende de metanoia en haar sakrament in de Kerk. 

Dr. W. DRIESSEN OP. geeft in Tijdschr. v. Lit. XLIV (1960), 270-278 
een kort referaat over Boete in de oude Kerk. Vooraf accentueert Schr. te- 
recht, dat ieder historisch fenomeen slechts verantwoord beschouwd kan 
worden in zijn eigen historische kontekst. Zo ook de boete in de oude Kerk. 
Zij is maar eenmaal mogelijk in het leven, zij is een formeel publieke daad 
(eerst in 589 wordt voor het eerst de „poenitentia privata” vermeld en 
tevens afgewezen), die vereist wordt bij zware zonden (waarschijnlijk moord, 
overspel en geloofsafval). Vooral in de jaren 200-257 wordt in de Kerk 
een felle diskussie gevoerd over dit onderwerp i.v.m. de heropname van de 
„lapsi”. De Kerk, zich bewust van Gods oneindige barmhartigheid, vraagt 
voor de zondaars een zware boete, maar van de gelovigen een oprecht gebed 
voor de terugkerende medebroeders, opdat zij in hun boetvaardigheid zullen 
volharden. Zo bereidt zij bovendien het Kerkvolk voor op de liefdevolle 
heropname. Boete is dus duidelijk een sociale aangelegenheid. Tot slot geeft 
schr. aan dat zondenvergeving steeds gezien wordt i.v.m. het doopsel én 
dat de persoonlijke boetvaardigheid in de oude Kerk steeds is opgenomen 
in het sakrament van de biecht. 


Een ander artikel van dezelfde auteur is in deze samenhang van belang: 
Augustinus’ prediking over de christelijke vasten, T.G.L. 16 (1960), 15770. 
Augustinus kent 3 vormen van boetvaardigheid, omdat er voor hem 3 vor- 
men van zondenvergeving zijn: het doopsel, de canonieke boete en de ver- 
geving van de dagelijkse zondigheid door gebed, aalmoes en vasten. Door 
deze laatste trits leeft de christen in een soort van positieve gelovige achte- 
loosheid. Niet in de steeds nauwlettende observatie van zijn fouten, maar 
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in de positieve beleving van geloof, vasten en aalmoes vindt hij genezing 
van zijn fouten. Hierdoor wordt de zondaar opgenomen in de meest wezen- 
lijke levensuitingen van de Kerk, nl. die welke de Geest brengen en door 
de Geest worden voortgebracht. Door deze dagelijkse boetvaardigheid groeit 
de zondaar, opgeroepen door Gods genade, door zijn zonden heen naar de 
volheid van de goddelijke liefde. Tot deze dagelijkse zondigheid rekent 
Augustinus volgens Dr. Driessen alle zonden die niet onder de canonieke 
boete vallen. Steeds ziet Augustinus de totale verbondenheid van de christen 
met de gemeenschap van de Kerk. Gebed, vasten en aalmoes worden ge- 
inspireerd door de kerkelijke liefde en hebben deze tot doel. Dit komt heel 
duidelijk naar voren bij het gebed, de voornaamste vorm van deze trits, 
i.v.m. de canonieke boete. 

Dit ecclesiologisch aspekt van de christelijke boete wordt eveneens uitge- 
werkt in een artikel van Mag. Dr. P. ANCIAUX: Het Kerkelijk Aspekt van 
de Biecht, Tijdschr. v. Lit. XLIV (1960), 302-313. Het geheel kan men als 
volgt globaal samenvatten: De Kerk is de mystiek voortlevende Christus op 
aarde. De sakramenten zijn de sakramentele heilsdaden, grondslagen van de 
Kerk, waarin Christus door de Kerk het verlossingswerk voltooit. Hierin 
is de biecht een tweede doopsel, zij is de sakramentele ontmoeting van de 
zondaar met Christus in de gemeenschap van de Kerk. Schr. werkt dan 
verder uit, hoe de sakramentele werkdadigheid van de biecht een kerkelijke 
dimensie bevat en wel gespecificeerd naar volmaakt en onvolmaakt berouw. 

In het laatste artikel van genoemd Tijdschr. v. Lit. spreekt A. M. ROGUET 
O.P. over de Liturgische Zielzorg rond het Boetesacrament. Hij is bijzonder 
praktisch in zijn opmerkingen en beoogt, dat in katechese en prediking tot 
uitdrukking zal komen, dat de boetvaardigheid aan het christelijk leven 
eigen is. Daarin vernieuwen wij voortdurend ons doopsel als dood, als ver- 
zaking aan satan en de zonde. Dit moet echter ook gemanifesteerd worden 
in ’t biechtritueel zelf. 

Pater Dr. H. MANDERS CSSR, geeft een uitvoerige uiteenzetting hierover 
in zijn artikel Het Latijnse Biechtritueel, Tijdschr. v. Lit. XLIV (1960), 
279-501. Aan de hand van het Rituale Romanum van voor en na de jongste 
herziening van 1952 laat schr. duidelijk zien, dat de biecht niet louter een 
absolutiesakrament is, maar ook een sakrament van schuldbelijdenis en 
boetedoening. Juist beide laatste facetten worden in de huidige biechtpraktijk 
lichtelijk verwaarloosd. Daarom zet pater Manders in zijn tweede deel het 
anamnetisch karakter van de biecht uiteen. In het Pontificale Romanum bij de 
reconciliatieritus op Witte Donderdag en in het Sacramentarium Gelasianum 
bij de acceptatieritus van de boetelingen op aswoensdag kan men de sakra- 
mentele zin van de belijdenis en boetedoening duidelijk onderscheiden. De 
belijdenis is een presentatie aan de Kerk en daarin aan God tot weder- 
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opname, zij is een beroep op Gods barmhartigheid, die werkt in en via de 
Kerk. De belijdenis is dus fundamenteel „het geloofsgetuigenis, dat God in 
Christus door de H. Geest in de Kerk mijn Verlosser is”. In de boete- 
instellingen en boete-aktiviteiten van de Kerk manifesteert zich Gods 
heerlijkheid. Daarom bevat de belijdenis de smeekbede tot heropname binnen 
de gemeenschap der gelovigen, bijzonder tot het meevieren van de eucha- 
tistie. In de priester, die luistert naar de belijdenis is de Heer zelf luisterend 
present om de belijdenis te aanvaarden in de effektieve verkondiging van 
Gods barmhartigheid. Deze aanvaarding zou eigenlijk uitgedrukt moeten 
worden in een of andere aanvaardingsformule, b.v. de vertaling van het 
„Misereatur”. Verder geeft schr. nog uiterst zinvolle suggesties voor de 
praktijk, o.a. het meeleven van de priester met de poenitent in de priesterlijke 
korrektie door b.v. een belofte van gebed of het meebidden van de oefening 
van berouw, en op zijn minst het duidelijk uitspreken van de intercessie- 
gebeden. Ook wijst hij er op, dat de boete een voortzetting van de belijdenis 
is, plaats vindend in en samen met de Kerkgemeenschap. De op te leggen 
poenitentie moet dan ook niet de stereotiepe weesgegroetjes omvatten, maar 
overeenkomen met de beleden zonden van de poenitent en dit ecclesiaal 
aspekt enigszins tot uitdrukking brengen. In het „Passio Domini” verneemt 
de poenitent tenslotte dat heel zijn leven een „spatium poenitentiae” is: 
in Christus, in de Kerk, voltrekken wij allen dit leven als een opgang door 
het lijden en de dood naar de verrijzenis. 


Hét grote gebed van de christen, die een nieuw leven leidt in verbondenheid 
met Christus, is het gebed, dat de Heer hem zelf heeft voorgebeden. Drs. 
B. v. IERSEL S.M.M. heeft in de afgelopen jaargang van het Heilig Land een 
exegetische toelichting gegeven op het „Onze Vader’, H.L. 13 (1960) nrs. 4, 
5, 8, 9, 10, 11, 12. Vanaf het begin is het in de Kerk gebeden als hét ge- 
meenschapsgebed bij uitstek alhoewel in verschillende versies (Mt. 6, 9-13; 
Lc. 11, 2-4). Alleen de christenen kunnen echt tot God bidden als tot hun 
Vader, omdat zij „filii in Filio” zijn: wij hebben de Geest van de Zoon 
ontvangen en Deze roept in ons „Abba, Vader’ (Gal. 4, 6; Rom. 8, 15). 
In Christus heeft God ons verlost, d.w.z. ons tot zijn kinderen gemaakt. 
De kombinatie Vader-Verlosser is in Israël ook reeds bekend: God maakt 
zijn volk, zijn eerstgeborene, door zijn verlossing. Over de tweede bede zegt 
schr., dat de Naam God zelf is, evenwel juist in datgene, waarin Hij zich 
Israël heeft toegewend, nl. in zijn spreken en handelen. Gods Naam is 
synoniem aan zijn heerlijkheid. Wij bidden, dat de Vader zijn heerlijkheid 
zal tonen door trouw te blijven aan zijn heilshandelen en te voltooien, hetgeen 
Hij reeds begonnen is. Hier blijkt dus duidelijk, dat ons gebed volkomen 
theocentrisch is. Hetzelfde geldt van de bede „Uw Rijk kome”. Het Rijk 


161 


Gods is daar, waar Christus is. We zien de typische spanning van het Chris- 
tendom: de Heer is er en zal nog komen in volheid. „Maranatha”: „Onze 
Heer, kom!” (Apc. 22, 20). Deze gerichtheid op de parousie eist een volledig 
uitgerijpt geloof in de totale overgave aan Christus, los van deze aeon. In 
de bede „Uw wil geschiede” spreekt de mens, die leeft in een verlossings- 
nood. Hij gelooft vast, dat God hem zal verlossen. God wil primair de heili- 
ging van zijn Naam en de vestiging van zijn Rijk: de voltooiing van zijn 
heilsplan, d.w.z. dat de mens komt tot berouw, bekering, geloof, doopsel én 
het onderhouden van Gods geboden (liefde). Wij bidden, dat wat in de 
hemel reeds volle werkelijkheid is, ook op aarde voltooid zal worden. Deze 
oriëntatie op het „jenseits” impliceert vanzelfsprekend dat materiële be- 
sognes eerst op de tweede plaats komen. Gods vaderlijke zorg omgeeft ons 
immers overal en altijd. 


In dit verband vermelden wij nog een artikel van dezelfde schrijver in 
T.G.L. 16 (1960), 531-545: Goddelijke zorg en menselijk vertrouwen ge- 
openbaard in Jesus’ spreken en handelen. Bij de voorlaatste bede merkt schr. 
in H.L. op, dat alleen hij die zelf barmhartig is terecht aan God mag vragen 
om barmhartig te zijn. De verlossing uit de bekoring betekent niet dat God 
zelf ons in bekoring leidt, waarvan wij dan vragen bevrijd te worden. De 
duivel bekoort de mens; de vorst dezer wereld is degene die door Christus 
principieel overwonnen is, maar aan wiens invloed de mens, voorzover 
levend „in het vlees” nog steeds onderhevig is. Wij bidden dus, dat wij 
steeds in ons leven onze oriëntatie op God zullen behouden. 


Tot slot vestigen wij nog even de aandacht op het november-nummer van 
De Heraut van het H. Hart, dat geheel gewijd is aan de bijbellezing naar 
aanleiding van de pauselijke maandintentie van november 1960: „Heer, 
geef dat het lezen van de Heilige Schrift in de gezinnen toeneemt”. De 
verschillende bijdragen, o.a. van Prof. Drs. H. Renckens s.j. en Prof. Dr. 
W. Grossouw zijn bijzonder bevattelijk en leerzaam; getrouw aan de opzet 
van De Heraut zijn ze ook erg geschikt voor de minder ontwikkelde lezer, 
hoewel de deskundigheid niet opgeofferd wordt aan de populariteit. In de 
„Heraut-serie” verschenen 2 uitstekende deeltjes over bijbellezing: K. Dou- 
ven s.j.: Bijbel lezen en G. v. Hemert s.j.: Gods Woord. 
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Dialoog 


Nogmaals ‘Monniken in de missie’ 


Samenvatting van een brief van een lezer uit Boom: 


Vraag: 

1. Het is de taak van de monnik te bid- 
den en getwigenis af te leggen, maar met 
betrekking tot dit getuigenis stelt zich de 
vraag of de vorm waarin de traditionele 
contemplatieve orden hun getuigenis aan 
de wereld willen geven wel voldoende is 
aangepast aan deze tijd om werkelijk nog 
een voorbeeld van christelijk leven te 
kunnen zijn. Immers de monniken zijn 
de wereld waartegenover ze hun getuige- 
nis willen afleggen ontvlucht. Of anders 
geformuleerd kan deze vraag ook luiden: 
’Zou men er niet beter aan doen tegelijk 
met de moderne beschaving en levens- 
wijze een monnikendom naar de onder- 
ontwikkelde landen over te planten, dat 
toont hoe temidden van die geïndustria- 
liseerde wereld in Godsverbondenbeid kan 
worden geleefd?’ 


2. Schrijver wijst dan op de kleine broe- 
ders van Charles de Fowcauld en stelt 
dan dat hun levenswijze de voor deze tijd 
meest geëigende vormgeving van christe- 
lijk getuigenis schijnt te zijn. Zij bidden 
immers veel en leven in het hart van de 
massa; vervullen dus alle voorwaarden om 
echt getuigen te kunnen zijn. Wie hier- 
tegen bezwaar mocht maken op grond 
van het feit dat de liturgie bij hen maar 
een klein deel krijgt toegewezen, zij er op 
bedacht, dat de litwrgie de volledige en 
openbare eredienst is van Christus’ mystiek 
lichaam, zowel van hoofd als ledematen. 
Zou de liturgie van de monniken voor 
zover ze liturgie is van de ledematen, 
niet veel aan levensechtheid winnen, als 
de monniken in hun leven waren gete- 
kend met dezelfde armoede als de hun 
omringende mensen? 

Zo ja, waarom heeft men dan de kleine 
broeders en zusters van Charles de Fou- 


cauld en hun eigentijds getuigenis niet op 
de voorgrond geplaatst i.pv. het traditio- 
nele monniksleven? 


3. Schrijver besluit met te zeggen, dat 
het optreden van de monniken in de 
missielanden van veel belang is, mits 
het oude monnikendom zijn authentiek 
getuigenis aflegt in eigentijdse vorm- 
geving. 


Antwoord: 

Het is zeer juist gezien het monniksleven 
als een leven van gebed te typeren. Heel 
het leven van de monnik is immers ge- 
richt op de innerlijke contemplatie: het 
blijven in God door de liefde. Van het 
streven naar deze liefde — wat zich aller- 
eerst afspeelt in het gebed — is heel het 
monniksleven doordrongen; dit streven 
naar het bezit van God in liefde is de 
laatste en de diepste zin, het doel van 
het contemplatieve leven. Het is streven 
naar steeds groter openheid voor de actu- 
aliteit van Christus’ komen, aanvaarden 
van de volheid van Gods liefde in bereid- 
willig offer en vertrouwvolle aanhanke- 
lijkheid. 

Kenmerkend voor de monastieke vorm 
van contemplatieve beleving is altijd ge- 
weest: het vluchten vanuit de wereld naar 
de eenzaamheid en de daaruit voort- 
vloeiende soberheid van leven en stille 
ingekeerdheid. Ook nu nog is de ’fuga 
mundi’ de karakteristieke, door de Kerk 
bekrachtigde levenswijze van de monnik. 
Het is dus alleszins begrijpelijk dat de 
vraag rijst naar het getuigenis van dit 
besloten leven. 

Het monastieke getuigenis kan niets 
anders zijn dan het getuigenis van de 
christen, die door een volwaardig christe- 
lijk leven een levende geloofsbelijdenis 


163 


wordt voor wie binnen of buiten de Kerk 
staat. 


Zoals in de dialoog van het vorige 
nummer werd gezegd, is het monniks- 
leven een uiting, een vorm van het leven 
der Kerk. Een monastieke gemeenschap 
is een Kerk-ter-plaatse, een bruid van 
Christus, die op de haar eigen wijze de 
gemeenschap met Christus beleeft en dus 
op haar eigen wijze getuigenis aflegt van 
haar geloof in en de liefde tot Christus. 

De christelijke waarden waarvan de 
monastieke gemeenschap getuigenis af- 
legt, zoals bijvoorbeeld het hoopvolle uit- 
zien naar de volle openbaring van het 
Christusmysterie, de absolute transcen- 
dentie van God, die billijkt, dat men met 
achterlating van alles wil opgaan in be- 
wondering en aanbidding, het vaste ge- 
loof, dat ons in Christus alles is geschon- 
ken etc., dat alles zijn waarden, die vanuit 
het geloof worden beleefd, en waarvoor 
de monnik dan ook alles offert en van 
het aardse afziet om zich helemaal in te 
schakelen in Gods heilsplan met de 
wereld. 

Daarom lijkt het niet aan twijfel on- 
derhevig dat het monniksleven metterdaad 
een getuigenis is. Wat dan de verstaan- 
baarheid van dit getuigenis betreft, zij 
allereerst opgemerkt, dat een vanuit het 
geloof afgelegd levensgetuigenis ook 
slechts in geloof kan worden verstaan. 
Men zal eerst de waarde van het ‘vacare 
Deo’ en de werkelijke gedaante van het 
Kruis dat dit leven meebrengt moeten 
hebben onderkend om het getuigenis van 
het monniksleven te kunnen verstaan. 
Breken met de afzondering van de we- 
reld om daardoor de openheid op de 
wereld en de getuigende waarde te ver- 
groten zou een wezenlijke verandering in- 
houden, een verandering nl. van de we- 
zenlijke gerichtheid van het monniksleven. 
Het is niet de bestemming van het mon- 
nikendom te tonen hoe temidden van een 
geïndustrialiseerde wereld in Godverbon- 
deheid kan worden geleefd. Men mag 
daarom dankbaar zijn dat de kleine broe- 
ders en zusters van Charles de Foucauld 
aan de Kerk zijn geschonken. Binnen 
hetzelfde lichaam van Christus levend in 
dezelfde liefde hebben kleine broeders 
en monniken ieder hun eigen taak, be- 


krachtigd en aangewezen door het hoog- 
ste gezag in de Kerk. De kleine broeder 
leeft in het hart van de massa, maar ook 
wie in eenzaamheid, in nauwe verbinding 
met Christus leeft en nooit iets buiten 
Hem zoekt, wie in het donker van de 
nacht zijn oog blijvend gevestigd houdt 
op de onzichtbaar Aanwezige, ook hij 
staat in het hart van de massa, want hij 
beleeft de werkelijkheid van de liefde, 
van het Kruis, van de nood aan God, die 
de nood is van de wereld. Zó leven is 
met Christus gekruisigd zijn, is met 
Christus verlossing brengen. 


De afzondering van de wereld verleent 
aan de monastieke armoede haar eigen 
cachet. Twee punten staan daarbij voorop, 
nl. dat het klooster in eigen levensonder- 
houd moet kunnen voorzien —- zodat 
men binnen het klooster kan blijven — 
en dat de individuele monnik niets in 
eigendom mag hebben, maar alles van de 
Abt moet ontvangen. De monastieke 
armoedebeoefening dient dus te worden 
gezien als een verder gevolg van de 
fuga mundi en is dus in haar opzet op- 
genomen in hetzelfde streven nl. het zich 
vrij maken van aardse bindingen om in 
de eenzaamheid het via angelica te leiden. 

Vergelijkt men de armoede van de 
monastieke gemeenschap met de armoede 
van de kleine broeders om op grond van 
deze vergelijking de vraag te stellen wel- 
ke vorm het duidelijkst beantwoordt aan 
de eigentijdse mentaliteit, dan zal aan 
het arm-zijn-met-de-armen een duidelijker 
sprekend getuigende waarde moeten wor- 
den toegekend. Als deze mannen volgens 
de bedoeling van de stichter echte con- 
templatieven zijn, ‘inwendig bevestigd in 
onthechting en armoede en dus in staat 
rustig in God gevestigd te blijven temid- 
den van tegenwerkende krachten en on- 
danks de neerzuigende krachten van een 
leven doorgebracht in een absorberende 
materialistische wereld’ (Voillaume), dan 
mag men met St. Thomas zeggen dat dit 
leven de volmaaktste vorm van christelijk 
leven is. 


St. Benedictus laat de mogelijkheid 
open dat een monnik na jarenlang de 
steun van de gemeenschap te hebben 
genoten in staat kan worden geacht zijn 
verdere leven als kluizenaar door te bren- 
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gen. Maar hoe talrijk zullen zij zijn, die 
‘aan zichzelf gestorven, als contemplatief 
in het volle leven’ (Voillaume) kunnen 
staan zonder gevaar voor hun vereniging 
met God? Vormt het leven van deze 
weinigen het bewijs, dat het traditionele 
monnikendom zijn tijd heeft gehad? 
Houdt de tekenwaarde, het getuigende 
karakter van een leven doorgebracht in 
toewijding aan de liefde jegens de Heer 
en in verlangend uitzien naar zijn glorie- 
volle wederkomst op te bestaan, omdat 
anderen in hun leven meer speciaal het 
teken stellen van de werkelijkheid en de 
nabijheid van het heil in Christus? Wie 
met Abbé Pierre stelt dat onze tijd van 
de monniken iets anders eist dan het 
voeren van een landbouwbedrijf of het in 
stand houden van een industrie, heeft al 
deze fout gemaakt, dat hij de kern van 
de monastieke roeping niet heeft gezien. 

Op de eerste vraag kan nu worden ge- 
antwoord dat de orientatie van het mon- 


niksleven ook een specifiek getuigenis 
inhoudt, dat niet rechtstreeks is afgestemd 
op bepaalde situaties van het leven in 
de wereld. 

In aansluiting hierop kan dan op de 
tweede vraag worden geantwoord, dat de 
kleine broeders en zusters naast de mon- 
niken en de monialen hun eigen plaats 
in de Kerk innemen. 

La cité humaine a donné son fruit le 
plus pur quand elle se couronne de la 
solitude contemplative de quelques âmes, 
unies à Dieu, qui, à leur tour, inclinées 
par l'amour intercédent pour la multitude 
(J. Maritain). Deze gedachten liggen ge- 
heel in de lijn van de leer der laatste 
pausen over de plaats der monniken in 
de Kerk, dus ook in de missielanden. 

De vraag of en in hoever de monniken 
zich moeten aanpassen aan de mentaliteit 
van niet westerse volken, komt in dit 
antwoord niet aan de orde. 
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Boekbespreking 


LL BIJBEL 


Serie „De Bijbel over...’ J. J. Romen 
& Zonen, Roermond, Maaseik, 1960, 
f 2,90 per deeltje; bij intekening op ten- 
minste 5 deeltjes f 2,65: 

1. DRS. B. VAN IERSEL, S.M.M., De Bijbel 
over de levende God, 112 blz. 

2. DR. K. SCHELKLE, De Bijbel over Maria, 
96 blz. 

3. DR. F. STIER, De Bijbel over de Heils- 
geschiedenis, 144 blz. 

Á. MGR. DR. J. HEUSCHEN, De Bijbel over 
Hemelvaart, 104 blz. 

5. DRS. L. HERMANS, De Bijbel over Jesus’ 
Geboorte en Jeugd, 116 blz. 

— K. H. SCHELKLE, Die Mwter des Er- 
lösers, _Patmos-Verlag, Düsseldorf, 
1958, 96 blz. 

— FR. STIER, Geschichte Gottes mit dem 
Menschen, Patmos-Verlag, Düsseldorf, 
1959, 134 blz. 

Het idee om de serie „De Bijbel over, .…” 

te lanceren is een zeer gelukkig idee ge- 

weest. En de eerste verwerkelijking ervan 
is een gelukwens tenvolle waard. Uitste- 
kend geschreven boekjes, keurig uitge- 
geven, bovendien goedkoop. Deze serie 
kan zeer veel bijdragen voor de bijbelse 
vorming van ons christelijk volksdeel. 
leder deeltje geeft een eenvoudige en 
bezielende bijbel-theologische beschou- 
wing. Pater Van Iersel laat ons op 
boeiende wijze iets meevoelen van de 
oudtestamentische godservaring. Een 
prachtige inleiding op de lezing van het 

Oude Testament. — Prof. Schelkle be- 

spreekt het bijbelse getuigenis over Maria. 

Zijn boekje is wellicht iets te schools en 

de beschouwingen over „de Moeder van 

Smarten” zijn wel wat mager uitgevallen. 

— Prof. Stier geeft een uitermate boeiend 

verhaal van wat zich tussen God en 

mensheid heeft afgespeeld en zijn boekje 
mag misschien gelden als het beste Ne- 
derlandse, bevattelijke overzicht van de 
heilsgeschiedenis. — De titel van de mo- 
nografie van Mgr. Heuschen is enigszins 
misleidend. Het boekje handelt namelijk 


uitsluitend over de hemelvaart van de 
Heer zelf, een nogal beperkt en vak- 
theologisch gesproken bovendien netelig 
onderwerp, dat overigens zeer helder en 
overtuigend wordt behandeld. Toch kan 
men zich afvragen of het boekje voor deze 
serie niet te zwaar is. — Het laatst ver- 
schenen deeltje is van de hand van Prof. 
Hermans en biedt een verhelderende ont- 
leding van de kindsheidevangeliën van 
Matteus en Lukas, aan de hand van de 
resultaten der moderne onderzoekingen. 
Alles bijeen een zeer aanbevolen serie. 
We hopen dat nog vele deeltjes van 
hetzelfde gehalte zullen volgen. 

Enkele opmerkingen: Jammer dat de 
noten niet onder aan de bladzijden te vin- 
den zijn, maar allen achter in de boekjes 
moeten worden opgezocht. Een korte, aan 
de lezers aangepaste bibliografie (zoals de 
twee Duitse originelen wel hebben) zou 
zeer te wensen zijn, om daardoor tot ver- 
der lezen en zoeken te stimuleren. Een 
lijst van Schriftcitaten wordt node gemist. 

PAD: 


A. RETIF—P. LAMARCHE, Das Heil der 
Völker, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1960, 
19 x 11 cm, 109 blz; W. TRILLING, 
Hausordnung Gottes, Ibid., 99 blz. 
Beide deeltjes behoren tot de zeer sympa- 
thieke en ook uiterlijk aantrekkelijke 
reeks: Die Welt der Bibel; Kleinkom- 
mentáre zur Heiligen Schrift, waarvan zij 
nrs. 9 en 10 zijn. In het eerste wordt de 
verhouding tussen de uitverkiezing van 
Israël en de roeping van de heidenvolke- 
ren bestudeerd. Met dit doel worden alle 
oudtestamentische bijbelboeken overlopen 
en de teksten met universalistische draag- 
wijdte geciteerd en besproken. Zo komt 
de lezer tot een inzicht in de geleidelijke 
groei van het heilsuniversalisme en de 
missioneringsgedachte, die evenwel pas 
volledig doorbreken met het christendom. 
Het tweede is een beknopte maar zeer 
goede kommentaar op de „ecclesiastische 
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rede” van Jesus, Mt. 18, gevolgd door een 
systematische samenvatting van de grond- 
ideeën. Op deze wijze wordt een poging 
gedaan om het leven van de christenen 
„als Kerk” theologisch te funderen. Het 
boekje is voor een brede lezerskring be- 
doeld, de geest waarin het geschreven is, 
is open en fris. Een werk, dat sukses 
verdient. 

DrASG: 


W. F. ALBRIGHT, Oude Volken en Cultu- 
ren in het Heilige Land, Aula-serie nr 43, 
Utrecht, Antwerpen, 1960, 232 blz. 
Dit aula-boekje is een vertaling van het 
bekende werkje The Archeology of Pa- 
lestine van de Amerikaanse orientalist en 
bijbelgeleerde, W. F. Albright. Voor de 
student in bijbelse archeologie is er nau- 
welijks een beter inleidend en oriënte- 
rend boekje denkbaar dan dit. Naast de 
schat aan feiten en gegevens die in kort 
bestek zijn bijeengebracht, vindt men er 
vele wenken die methodologisch van be- 
lang zijn. Voor ieder die studie van de 
bijbel wil maken en dus ook met de 
archeologie rekening moet houden, zeer 
aanbevolen. 

Pap; 


ROLAND DE VAUX, Die hebräischen Patri- 
archen und die modernen Entdeckungen, 
Patmos-Verlag, Düsseldorf, 1959, 109 blz. 
Pater De Vaux schreef in Revwe Bibligue 
van 1946—1949 een serie belangrijke 
artikels over de aartsvaders en de mo- 
derne ontdekkingen. Deze artikelen wor- 
den hier geboden in een Duitse vertaling 
en in boekvorm. De schildering van de 
tijdsperiode waarin de aartsvaders leefden 
en die in de bijbelse aartsvaderverhalen 
weerspiegeld wordt, is zeer verhelderend 
voor het verstaan van de betreffende stuk- 
ken uit de H. Schrift. Uiteraard is dit 
boek wetenschappelijk van opzet. Voor 
ieder die de verhalen over de aartsvaders 
dieper wil bestuderen, wordt het zeer 


aanbevolen. 
P. D. 


Handbuch zur katholischen Schulbibel, 
FRITZ ANDREAE— CHRISTIAN PESCH, Altes 
Testament, Patmos-Verlag, Düsseldorf, 
1960, 486 blz. 


Dit werk, in opdracht van de Ordinarius 
van Trier verschenen, geeft in 115 uit- 
gewerkte lessen oud-testamentische heils- 
geschiedenis. De nieuwe inzichten betref- 
fende de interpretatie zijn, zoals te ver- 
wachten is, op kundige wijze doorgevoerd. 
De grote bijbelse themata: heil, zonde, 
het grote erbarmen, de uitverkiezing, het 
geloof, de zegen Gods, de wet, het ver- 
bond, het godsvolk, de messias, de heilige 
rest zijn sterk naar voren gebracht. Dit 
„Handbuch” is rijk en getuigt van een 
zeer grondige katechetische ervaring. 

Fr. M. B. M. 


ALBERT GELIN, Dit Botschaft des Heils 
im alten Testament, Patmos-Verlag, Düs- 
seldorf, 1957, 21 x 14 cm, 108 blz. 

Dit uit het Frans vertaalde werkje behan- 
delt enkele hoofdthema's van het Oude 
Testament: God, Verbond, Zonde, Ver- 
gelding en Verlossing. Het ziet deze be- 
licht zowel vanuit de Bijbel zelf als in 
confrontatie met de religieuse gedachten- 
wereld van het oude Oosten. Het boekje 
geeft in drie hoofdstukken over de Gods- 
openbaring, het heilsplan voor de mens- 
heid en het heil voor de enkeling een 
zeer rijke inhoud. Ieder hoofdstuk is on- 
derverdeeld in kleinere uiteenzettingen 
betreffende het Godsbeeld, het verbond, 
het koningschap, het messianisme, om 
maar enkele titels te noemen. Een speciale 
vermelding verdient wel de behandeling 
op het eind van het boek over de „ana- 
wim’, de armen van Jahweh, waaraan 
GETUIGENIS in de vorige jaargang ook 
een afzonderlijk nummer heeft gewijd. 
Dit eenvoudige en diepzinnige geschrift 
zal in staat zijn de lezer diep te laten 
doordringen in het zo gewenste bijbels 


denken. 
Fr. M. B. M. 


RUDOLF MAYER— JOSEPH REUSS, Dodezee- 
rollen en Bijbel, Roermond, Uitgevers: J. 
J. Romen & Zonen, 1960. 244 blz, inge- 
naaid f 12,50; gebonden f 13,90. 
Voor deze nederlandse uitgave kunnen 
wij voor wat de inhoud betreft verwijzen 
naar de bespreking van de oorspronke- 
lijke duitse uitgave in dit Tijdschrift, Jrg. 
4, nr 3, blz. 240. De uiterlijke verzor- 
ging kan met die van Pustet wedijveren. 
G. v.d. V. 
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K. H. SCHELKLE, Die Gemeinde von 
Qumran und die Kirche des Neuen Testa- 
ments. Nummer 8 in de serie: Die Welt 
der Bibel. Kleinkommentare zur Heiligen 
Schrift. Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1960, 
114 blz. 

Dezelfde auteur, die aan alle Bijbelvrien- 
den o.a. het mooie boekje Die Mutter des 
Erlösers (bij Romen & Zonen ook in ne- 
derlandse vertaling verschenen onder de 
titel De Bijbel over Maria) heeft ge- 
schonken, heeft ook dit werkje toege- 
voegd aan de vele publicaties over of in 
betrekking tot de vondsten bij Qumran 
in de woestijn van Juda nabij de Dode 
Zee. 

De schrijver geeft eerst een beeld van 
het politieke en religieuze klimaat, waar- 
in zowel het optreden van de joodse ge- 
meenschap van Qumran als de jonge 
christelijke gemeenschap van Jerusalem 
moeten worden gezien. Vervolgens stelt 
hij zich de volgende vragen, waarop hij 
een antwoord tracht te geven met behulp 
van de tot nu gepubliceerde vondsten van 
Qumran en van zijn kennis van het Nieu- 
we Testament: Stond Johannes de Doper 
met Qumran in verbinding? Werd Jesus 
door de leer van de gemeenschap van 
Qumran geïnspireerd? Heeft de apostoli- 
sche Kerk enige invloed vanuit Qumran 
ondergaan? De auteur stelt zich deze 
vraag speciaal in betrekking tot het juri- 
dische aspect van de jonge Kerk, tot de 
cultus in het algemeen en tot de sacra- 
menten in het bijzonder, tot haar leer en 
haar eerste theologische bezinning. Ten- 
slotte vraagt Schelkle zich af‚ of Paulus 
en Johannes-de-Evangelist, die in hun ge- 
schriften het diepst in het Christusmyste- 
tie zijn doorgedrongen, onder invloed 
hebben gestaan van de gedachtenwereld 
van Qumran. 

Omdat dit boekje zich zowel tot theo- 
logen als tot niet-theologen richt, zullen 
alle lezers van dit tijdschrift met vrucht 
naar deze publicatie kunnen grijpen. Hun 
kennis van en hun liefde voor de boeken 
van het Nieuwe Testament kunnen er 
slechts door winnen. 


G. v.d. V. 


JOSEF BLINZLER, Der Prozess Jesu. Das 
jüädische wnd das ròömische Gerichtsver- 


fahren gegen Jesus Christus auf Grund 
der ältesten Zeugnisse dargestellt und 
beurteilt, Dritte, stark erweiterte Auflage, 
Regenburg, Verlag Friedrich Pustet, 1960, 
376 blz. Kart. DM 15.50; Lwd DM 18—. 
In 1951 verscheen de eerste uitgave van 
dit standaardwerk. In 1955 volgde de 
tweede editie en in 1960 kwam de derde 
oplaag van de pers. Deze derde uitgave 
kreeg een aanmerkelijke uitbreiding. Een 
hoofdstuk over de graflegging en vijf 
excursies over detailkwesties werden aan 
het werk toegevoegd waardoor de omvang 
van 244 tot 376 blz. uitgroeide. 

Dit boek zou voor een bespreking en 
aanbeveling in dit tijdschrift voor bijbels- 
liturgische vroomheid niet in aanmerking 
komen, als de auteur niet uitdrukkelijk 
geprobeerd had zijn zuiver wetenschap- 
pelijke studie ook voor de niet-vakman 
genietbaar te maken. Alle vakwetenschap- 
pelijke uitweidingen heeft hij met opzet 
ondergebracht in 17 excursus, in kleinere 
letter gedrukt, die samen ongeveer 90 blz. 
van het boek beslaan. 

Allen die zich nader op de hoogte 
willen stellen van het proces tegen Jesus 
en van alle daarmee samenhangende 
kwesties vinden in dit boek alles bijeen- 
gebracht, wat er over deze gerechtszaak 
te zeggen valt. Zowel voor theologen als 
voor juristen en historici is deze studie 
een werk van de eerste orde en zelfs 
archeologen zullen er waardevolle studies 
in kunnen aantreffen, die hun vak raken. 

Nu er bij de katholieken een her- 
nieuwde belangstelling groeiende is voor 
het werk van de Joden in heden en ver- 
leden kan dit boek tevens bijdragen hen 
te brengen tot een juistere beoordeling 
van het Jodendom. 


Giavad Va 


E. NEUHÄUSLER, Der heilige Weg. Bibli- 
sche Betrachtung zur Passion, Düsseldorf, 
Patmos-Verlag, 1959, 20.5 x 13 cm, 
132 blz. 

Twintig meditaties over het Lijden van 
Christus, met als uitgangspunt een synop- 
tische evangelietekst. Eerst geeft de auteur 
een zakelijke beschouwing over het be- 
handelde lijdenstafereel, dan een meer 
theologische; vervolgens krijgen wij een 
uitgebreid meditatief gebed, en ten slotte 
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een reeks smeekbeden in litanievorm. 
Origineel, fris of diepgaand kunnen wij 
dit alles niet noemen, evenmin echt bij- 
bels van geest. Het blijft allemaal erg 
traditioneel, en daardoor kon het ons niet 
boeien. Nergens ook reikt de blik verder 
dan het lijden zelf; tevergeefs hebben wij 
gezocht naar enig uitzicht op de ver- 
heerlijking. Een goede noot is anderzijds 
zeker, dat alle devotionele sentimentali- 
teit aan deze beschouwingen vreemd is, 
waardoor er iets van ernst en degelijkheid 
over heel het werk ligt. 

D.G: 


Bibel und Leben, Düsseldorf, Patmos- 
Verlag, 1960. 
Sinds maart van het jaar 1960 verschijnt 
in Duitsland bovengenoemde periodiek 
(driemaandelijks). We ontvingen Heft 1, 
Zien. 3. 

Men zou geneigd kunnen zijn Bibel 


und Leben het duitse zusterorgaan te 
willen noemen van Getwigenis, met dit 
verschil dat het duitse blad zich geheel 
toespitst op bijbelse vroomheid. De be- 
doeling van de duitse uitgave is een brug 
te slaan tussen het werk van de vak- 
mensen en allen, die uit de bijbel willen 
leven, zowel leken als zielzorgers. 

De verschillende artikelen behandelen 
in ieder nummer een bijbels-theologische 
visie op een centraal gesteld thema uit 
het oude of nieuwe testament. Behalve 
deze bijdragen oriënteert Bibel und Leben 
ook naar actuele gegevens betreffende 
ontdekkingen en nieuwere literatuur. De 
aantrekkelijke uitgave en de goed te be- 
grijpen tekst — wars van alle vage dui- 
ding — noodt ten zeerste tot lezen en 
overweging. Wij hebben alle respect voor 
dit zeer kundige werk. 

Fr. M. B. M. 


MERE T UIRAG' DE 


LINUS BOPP, Liturgie und Kerugma, Band 
IL, Im spiritu et veritate. Das liturgische 
Mysterium und seine Verkundigung, Re- 
gensburg, Pustet, 1960, 470 blz. Kart. 
D.M. 12.50; Lwd. D.M. 14.50. 

Met dit deel besluit Linus Bopp zijn 
vierdelige serie liturgische preken. De 
overige drie delen waren reeds langer 
verschenen en zullen nu in een gelijke 
vormgeving opnieuw verkrijgbaar komen; 
dit laatste (eerste!) deel bevat naast een 
serie uitgewerkte preken zijn theorie over 
de liturgische preek. S. houdt rekening 
met het drukbezette leven van de mo- 
derne zielzorger en tracht daarom zijn 
ideeën zo kort mogelijk weer te geven; 
de moderne mens houdt niet van lange 
preken, maar S. geeft ook voorbeelden 
dat het vroeger ook wel zo was! Een 
Petrus Chrysologus durfde tegen de wil 
van zijn hoorders een preek aan van 
enkele minuten! 

De nieuwe Codex Rubricarum van 25 
juli 1960 bevat onder no. 474 iets over 
de preek. Daar wordt gezegd dat op zon- 
dagen en geboden feestdagen na het evan- 
gelie een homilia (geen sermo) gehouden 
moet worden, dus een inwijding op de 
viering van de dag op basis van epistel 


en evangelie. Reeds het Concilie van 
Trente wees hierop in haar 22e zitting. 
De grote uitvoerder hiervan, de H. Ca- 
rolus Borromeus, wijdde er in zijn Ix- 
structiones uitvoerig over uit, waar hij be- 
toogde dat het evangelie de grondslag 
moet zijn van de preek, maar dat de pre- 
dikant het evangelie in zijn liturgische 
actualiteit moet plaatsen; in de liturgie 
wordt het Christus’ mysterie actueel (vgl. 
Enc. Mediator Dei). Door de liturgische 
preek leren de toehoorders met de Chris- 
tus te leven en te denken, te bidden en 
te offeren. Dit deel opent met een korte 
geschiedenis van de liturgische preek en 
de reden waarom deze noodzakelijk is. 
Daarna wordt haar wezen bepaald zonder 
— hoe vreemd — haar in het kort te 
definiëren. Dan volgt de methode die 
men kan volgen, de eisen die aan de pre- 
dikant gesteld worden, de hulpmiddelen 
e.d. Alles wordt geïllustreerd in het twee- 
de deel van deze band met uitgewerkte 
voorbeelden. 

Onze indruk is dat S. dit boek allang 
klaar had liggen zonder nog de nieuwere 
literatuur te verwerken. Het geheel doet 
te rommelig aan, het lijkt niet doordacht 
genoeg. In zijn enthousiaste ijver voor de 
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liturgische preek — waarvan ieder wel 
overtuigd is — vergeet hij haar dieper 
te funderen, haar theologische ondergrond 
voldoende op te bouwen. Graag hadden 
wij gezien een uitvoerige theologie van 
de preek, en het gemis van een theologie 
van de liturgie doet zich ernstig voelen. 
Niet al zijn argumenten zijn even over- 
tuigend. Mogelijk heeft zijn zorg voor de 
druk bezette zielzorger hem parten ge- 
speeld? 

Dit wil niet zeggen dat wij dit boek 
afwijzen. Ên om de theorie die het naar 
voren brengt, èn om de voorbeelden die 
het geeft, waarvan uit de aard der zaak de 
ene beter aanspreekt dan de andere, be- 
vat dit boek toch een rijk arsenaal ter 
bevruchting van de dienst van het Woord, 
van de lerende Kerk. 

HeChWAvadiVe 


Les Thèmes Spirituels du Missel Romain, 
Bourges en Parijs, Editions Tardy, 1960, 
128 blz. 

De samenstellers van de Missel bibligue 
hebben de moed gehad dit aanvullend 
werk tot stand te brengen. Het bedoelt 
priesters en leken in staat te stellen met 
meer vrucht voor hun preken, conferen- 
ties en meditaties te putten uit het Ro- 
meins Missaal. 

Onder ruim 200 trefwoorden hebben 
zij de verwijzingen bijeengebracht naar 
teksten in het Romeins Missaal, die de 
door het trefwoord aangeduide stof be- 
handelen. Soms zijn deze trefwoorden 
weer onderverdeeld. Zo kan men onder 
het woord Vie de volgende onderverde- 
ling vinden: 1. La vie atteinte par la mort; 
2. Le Christ est Vie; 3. Résurrection du 
Christ; 4. Notre résurrection; 5. Notre 
participation à la mort et à la résurrection 
du Christ; 6. Vie nouvelle; 7. La vie éter- 
nelle. De meeste trefwoorden worden na- 
tuurlijk korter behandeld als het boven- 
staande. Achter in het werk staat een 
lijst met trefwoorden, die nog veel uit- 
voeriger is, maar waar bij vele woorden 
verwezen wordt naar een van de behan- 
delde trefwoorden, b.v. Avènement met 
verwijzing naar het woord: Jour du 
Seigneur. 

Bij elk trefwoord vindt men dan aan- 
gegeven het officie, waarin de betreffen- 
de tekst te vinden is; vervolgens een na- 


dere aanduiding van de liturgische tekst 
b.v. collecte of épître; in een afzonder- 
lijke kolom wordt verwezen naar de plaats 
in de bijbel in geval de liturgische tekst 
aan de H. Schrift is ontleend; met een 
enkel woord wordt de inhoud van het 
betreffende stuk weergegeven; en ten 
slotte de bladzijden, waar de tekst te vin- 
den is in vier bekende Franse missaals, 
te weten de Missel Biblique, die van 
Feder, die van Hautecombe en die van 
Morin. Maar de eerste aanduidingen zijn 
ruim voldoende om de plaats in elk ander 
missaal vlot te kunnen vinden. De tref- 
woorden zijn alphabetisch gerangschikt. 

Om dit werkinstrument ook bij kate- 
chismus-, liturgie- en bijbelonderricht te 
kunnen gebruiken, heeft men in synthe- 
tische overzichten de trefwoorden op- 
nieuw gerangschikt volgens de hoofdstuk- 
ken van de nationale katechismus van 
Frankrijk, volgens het kerkelijk jaar en 
volgens een verdeling, die we bijbelse 
theologie zouden kunnen noemen. 

Om aan de heiligen in het Sanctorale 
wat meer relief te geven werd aan het 
werk ten overvloede een „Guide du Pèle- 
rin’ toegevoegd, waar de heiligen ge- 
groepeerd zijn volgens plaats van ge- 
boorte of sterven. Vooral de groepering 
onder de titels: Terre Sainte en Rome 
zijn bijzonder instructief. 

We hoeven hieraan geen woorden van 
aanbeveling toe te voegen. Bovenstaande 
toont duidelijk genoeg de bruikbaarheid 
van Les Thèmes Spirituels voor alle ziel- 
zorgers en anderen bij de liturgie ge- 
interesseerden aan. 

Given VE 


CHARLES BURGARD, Scriptwre in ihe Li- 
turgy, London, Challoner Publications, 
1960, 163 blz, cloth 15 s. — paper 
NSS ORTE 
Eerst in het Frans als artikels verschenen 
in Paroisse Umwersitaire, later herzien en 
in boekvorm uitgegeven, zal het werkje 
ook aan Engels-lezenden goede diensten 
bewijzen. Bedoeling is de gebruikers van 
het missaal meer naar de bijbel te doen 
Stijpen om de korte passages in het mis- 
boek in hun contekst te verstaan. 

In negen hoofdstukken worden de ver- 
schillende perioden van het kerkelijk jaar 
van Advent tot de na-Pinkstertijd volgens 
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de verschillende thema’s, aan eik eigen, 
bemediteerd, waarbij vele Schriftplaatsen 
als illustratie-materiaal dienen. Aan de 
hand van de vele teksten uit het missaal 
worden telkens de grote heilsmysteries 
overwogen. 

Het boekje dient overwegend gelezen 
te worden en kan van nut zijn in liturgi- 
sche samenkomsten. 

A. H. 


H. SPAEMANN, Die kommende Welt. Be- 
trachtungen, Patmos-Verlag, Düsseldorf, 
1956-1958, 19 x 12,5 cm, 5 deeltjes 
(samen 500 blz). 

In vijf afzonderlijke bandjes werden hier 
overwegingen en beschouwingen gebun- 
deld in verband met het kerkelijk jaar. 
Als wij ons niet vergissen, zijn het con- 


ferenties, die door de schr. aangepast 
werden voor lezing en meditatie. Zij gaan 
niet uit van afzonderlijke teksten uit de 
bijbel of de liturgie, maar nemen de ver- 
schillende feesten en liturgische tijden 
zelf als vertrekpunt. Ook vormen zij geen 
collectie overwegingen voor iedere dag 
van het jaar, maar zij beperken zich tot 
de hoofdmomenten. Wij kunnen niet an- 
ders dan deze „beschouwingen” warm 
aanbevelen, omdat zij zo zuiver bijbels- 
liturgisch van inspiratie zijn, en, zoals de 
titel reeds doet vermoeden, zo hoopvol 
gericht op de voltooiing van de Verlos- 
sing. leder kan hier overvloedige stof 
vinden voor persoonlijke bezinning en 
wellicht een rijke inspiratiebron voor 
conferenties over het liturgisch jaar. 
DANCE 


HI GEESTELIJK LEVEN 


JEAN CLÉMENCE SJ. Évangile, Lumière 
de vie. Pour une foi adulte, Le Puy-Lyon- 
Paris, Ed. Xavier Mappus, z.j., 208 blz, 
N:E. 7,95; 14 x 19cm. 

Het licht waaronder wij de dingen zien, 
is bepalend voor onze verhouding tot de 
werkelijkheid. Alleen het zonlicht open- 
baart ons de volle werkelijkheid der din- 
gen. Zo worden ons ook de dingen van 
de geest slechts in volle werkelijkheid 
geopenbaard in het licht van Gods waar- 
heid, die via Christus in zijn evangelie 
ons leven binnendringt. Hierover handelt 
het eerste gedeelte van dit door en door 
evangelisch gefundeerde boek, waarin 
Gods plan met de wereld wordt ont- 
vouwd vanuit een zeer oorspronkelijk 
standpunt nl. het gezichtspunt van Chris- 
tus zelf. De schr. wil onze levensaandacht 
christelijk oriënteren: 'Het christelijk le- 
ven wordt bepaald door een inspanning 
van onze aandacht, die, door onszelf met 
Gods handelen in overeenstemming te 
brengen, ons in staat stelt met Hem Gods 
Rijk werkelijkheid te doen worden, Gods 
bedoelingen helpt bereiken.’ De intuitie 
speelt hierbij een grote rol. Zij is een 
selectieve aandacht voor de diepere gron- 
den van de werkelijkheid van Gods zijn 
en handelen. Dit is de intuïtie van het 
geloof (zie Bergson, wiens idee van de 
intuitie hier een christelijke toepassing 


gevonden heeft), waarvan het 4e hoofd- 
stuk een beschrijving geeft. De christe- 
lijke zelfverloochening, de vreugde en de 
armoede, de vrijheid en de liefde vloeien 
in dit zuiver licht beschouwd als vanzelf 
uit de bron van Leven, die Christus is, 
voort. Een christen is pas volwassen, als 
hij het geloof aan anderen meedeelt, aan 
de anderen de hoop en de liefde deel- 
achtig doet worden, die hem zelf doen 
leven’ (blz. 87). 

Het tweede gedeelte van dit kernge- 
zonde boek belicht de problemen, waar 
de christen in deze tijd en in deze wereld 
voor geplaatst wordt. Bijzonder actueel 
zijn de bladzijden (111 t/m 146), die de 
schr. wijdt aan de roeping van de onge- 
huwde vrouw, wier niet vrijwillig geko- 
zen levensstaat in het algemeen allesbe- 
halve evangelisch is benaderd. Alleen om 
deze bladzijden al is dit boek een drin- 
gende aanbeveling waard. Wat er verder 
besproken wordt over de moderne cul- 
tuur, techniek, politiek en Katholieke 
Actie (over het laatste vooral wat betreft 
de onderzoekingsmethode in een bepaald 
milieu) maakt dit boek tot een weliswaar 
veeleisende, maar daarom juist veilige 
gids voor de christen in deze tijd, die 
bewust wil leven in het licht van Chris- 
tus, die immers het Licht is van de 
wereld. J. M. 


RL 


ALOIS MÜLLER, Maria's plaats in ons ge- 
loofsleven. 
ID, De Kerk, voorwerp en grondslag van 
ons geloof. 


G. FESENMAYER, Uw gesprek met ‘God. 
Roermond en Maaseik. Uitg. J. J. Romen 
& Zonen, 1960. (Prijs f 2,90 p. ex). 
Naast de reeds lopende reeks De Bijbel 
over. heeft deze uitgever het initiatief 
genomen tot het uitgeven van een serie 
kleine monografieën elk van 100 tot 120 
blz, waarvan wij er hier drie mogen 
aanbevelen. In de twee boekjes van Alois 
Müller vinden wij in het eerste een com- 
pacte en op het moderne denken afge- 
stemde Marialeer, die ook voor de leek 
goed leesbaar en verstaanbaar is. Glas- 
helder wordt de plaats aangegeven die 
Maria in de heilsorde inneemt. Daar is 
behoefte aan op het ogenblik nu enerzijds 
een overdreven Mariaverering valt waar 
te nemen en anderzijds een al te ver op 
de achtergrond raken geconstateerd kan 
worden door reactionaire tendensen in de 
liturgische vernieuwing. Even welkom is 
het andere boekje van Müller over de 
Kerk, omdat er twijfel, onzekerheid en 
onwetendheid heerst over wat de Kerk 
in wezen is. In gespreksgroepen zouden 
deze boekjes goede diensten kunnen be- 
wijzen, als men naar een voor leken 
bruikbare uiteenzetting over deze onder- 
werpen zoekt. 


Het boekje van Fesenmayer over het 
gebed is van uiterst praktische aard: het 
geeft als het ware ‘spelregels’ voor het 
gebed en dit op een zeer concrete wijze. 
Het is in de vertaling door het theologi- 
cum der paters Kapucijnen aan de om- 
standigheden van de Nederlandse lezer(es) 
aangepast. Elk hoofdstukje wordt besloten 
met praktische toepassingen. Bijv. ’nie- 
mand in ons gezin mag zonder een goed 
kerkboek naar de kerk’ (blz. 27); ’laten 
we eens allemaal door onze woonplaats 
gaan en met God een gesprek aanknopen 
over de mensen en gebouwen, die wij 
zien’ (105); 'ga eens naar de kerk en 
beoefen het opsommend lofgebed’ (ibid); 
‘leer eens drie korte oefeningen van be- 
rouw van buiten’ (109), enz. Het is maar 
een willekeurige greep. Gelukkig staat in 
het voorwoord, dat we uit deze toepas- 
singen een keuze moeten doen... Het 


verwondert ons, dat er in dit boekje zo 
uiterst weinig wordt gezegd over het 
liturgisch gebed en over de psalmen. Het 
slotwoord gaat over het gebed van St. 
Franciscus. 

Een erg goed bedoeld boekje, waaruit 
de kritische lezer wel iets voor zijn ga- 
ding zal weten op te diepen. 

J.M. 


P. BOUGY O.P., Théologie et spiritualité 
de VIncarnation, (Collection „Etudes Re- 
ligieuses” no. 748), Bruxelles—Paris, 
Office Général du Livre, Ed. La Pensée 
Catholique. 116 blz, zj. Prijs per jrg. 
van 8 à 10 boekjes 150 fr. b. 


Nu de mens zelf en al het menselijke ook 
voor veel christenen talloze problemen 
oproept, is het goed en voor de christen 
zelfs de enige 'oplossing’ zich te bezinnen 
op de Menswording van Christus, die de 
enig volmaakte mens geweest is. Dit niet 
alleen echter, want wij moeten ons ook 
in geloof aan Hem overgeven: Christus 
is voortaan de enige weg om tot God te 
komen. Het boekje van P. Bougy O.P. 
geeft op een bevattelijke wijze een ver- 
handeling over de theologie van de Mens- 
wording, daarbij puttend uit de nieuwste 
gegevens van het huidige theologisch 
denken. Het tweede gedeelte behandelt de 
Kerk, de sacramenten en het apostolaat 
van de gelovigen als voortzetting van 
Christus’ Menswording. Bij het laatste 
laat de schr. met nadruk en overtuiging 
het accent vallen op het Christusgeheim, 
dat in het menselijk zijn en handelen van 
de christen wordt geïncarneerd. Pas daar- 
na is het apostolaat een kwestie van psy- 
chologie, sociologie enz. Het derde deel 
geeft een beschrijving van de spiritualiteit 
van de Incarnatie. In het artikel ‚naar de 
Vader’ wordt over de liturgie gesproken, 
waarbij de schr. op blz. 92 opmerkt, dat 
de huidige liturgie zo weinig transparant 
is en daardoor in zo geringe mate ons 
geloof wekt in het handelend aanwezig 
zijn van de verrezen Heer en zo weinig 
ons uitzien stimuleert naar het eeuwig 
bruiloftsmaal, waarvan de eucharistievie- 
ring het aards preludium is. Misschien 
dat daarom de christenen zelf zo weinig 
transparant zijn en in hun getuigenis zo 
weinig hun geloof, hun verwachting en 
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hun liefde uitstralen. Door zijn 'apostolat 
incarné’ moet de christen een instrument 
zijn, dat de boodschap van het Heil in 
alle zuiverheid zichtbaar maakt en aan de 
mensen voorhoudt. Over aanpassing van 
vormen in alle uitingen van het leven 
der Kerk, zegt de schr. bondige en zeer 
actuele opmerkingen. Veel nieuws bevat 
het boekje uiteraard niet, maar als inlei- 
ding op een up to date inzicht in het 
geheim van de Menswording zal het 
goede diensten bewijzen. 

J.M. 


AGNÈS DU SARMENT, Claudel et le prêtre. 
Collection „Etwdes Religieuses” no. 746, 
Bruxelles— Paris, Ed. La Pensée Catho- 
lique, Office Général du Livre, 60 blz, 
Ck 

De schrijfster, die een petekind is van 
Paul Claudel, geeft aan de hand van cita- 
ten uit werk en brieven van de grote 
katholieke schrijver een beschrijving van 
zijn bekering tot het katholicisme, waar- 
bij enkele priesters een beslissende rol 
hebben gespeeld. Daarna wilde Cl. zelf 
priester en monnik worden. Maar God 
had kennelijk andere bedoelingen met 
hem. Het heimwee naar het priesterschap 
vinden we echter in veel momenten van 
al zijn werk terug. „Moi qui suis aussi 
une espèce de curé...” schrijft hij nog 
in 1946 (‘Lettre à lange gardien’). In het 
2e hoofdstuk worden uit het werk van 
Claudel zijn grootse gedachten, die hij 
over het priesterschap had, belicht: de 
„zacht om zonden te vergeven, het ru- 
offer op te dragen, het gebed van de 
priester en de prediking. Het 3e en laat- 
ste hoofdstuk laat zien hoe Cl. als dichter 
vooral een welsprekend getuige is geweest 
van de glans der Waarheid. Met een 
’passion d'un coeur affamé’ wil hij dat 
de christen de bijbel leest (J'aime la Bi- 
ble). Zelf heeft hij een dertigtal grote en 
kleine werken over de bijbel geschreven. 
Zijn gehele oeuvre is doortrokken van 
een leven met de H. Schrift. Het is ont- 
roerend te lezen, hoe deze geniale geest, 
als hij als ambassadeur aanzat aan een of 
ander officieel banket, vaak zijn rozen- 
krans verborgen hield onder het tafel- 
laken. Zijn briefwisseling met Rivière en 
Gide is een blijvend getuigenis van de 
worsteling om twee grote geesten voor 


God te winnen. Hij is zelf geweest wat 
hij van de priester als mens verwachtte: 
'Ik verwacht van de priester, dat hij is, 
wat hij moet zijn’. Door zijn honger naar 
de levende God heeft hij, die zelf tot zijn 
laatste levensjaren graag als een kleine 
jongen de mis diende, in velen de roe- 
ping tot het priesterschap gewekt. Dit 
boekje, dat verschijnt in een tijd, waarin 
de roeping tot het priesterschap zozeer 
problematisch is geworden, is een wel- 
dadige verademing, en niet alleen voor 
Claudelkenners. 

J.M. 


N. VAN DOORNIK, Het geloof van de ka- 
tholiek, Utrecht— Antwerpen, Spectrum 
(Zonnewijzer-pocket), 1960, 229 blz, 
1125. 
Weinig volwassenen nemen nog hun ka- 
techismus ter hand. En toch is het onont- 
beerlijk dat zij op de hoogte blijven van 
de inhoud van hun geloof. Zij moeten 
daarom iets hebben, dat hun eenvoudig, 
op onderhoudende toon en toch beknopt 
en ter zake in herinnering brengt, wat 
een volwassen katholiek van zijn geloof 
dient te weten. Dit nu juist geeft het 
werk van P. van Doornik, en daarom is 
het een zegen te noemen. De naam van 
de schr, directeur van het Una Sancta- 
werk te ’s Gravenhage, staat er verder 
borg voor, dat ook met eventuele niet- 
katholieke lezers rekening gehouden 
wordt. Niemand beter dan hij, weet hoe 
dit behoort te geschieden. Dit werk ver- 
dient dan ook een zeer grote verspreiding. 
JD), A EG 


Tijdschrift voor Geestelijk Leven. Hoofd. 
redactie: E. SCHILLEBEECKX O.P. Adm.: 
W. BASTON O.P., Ploegstraat 23, Antwer- 
pen. Verschijnt 10 x per jaar. Formaat: 
18,5 x 11,5 cm, 130 fr. per jaar, 70 fr. 
per halfjaar (resp. f 10, — en f 6—). 

Wij hebben hier voor ons de oktober- 
november aflevering 1960, die geheel ge- 
wijd is aan de goddelijke voorzienigheid, 
of beter aan de voorzienige God. Wij 
treffen er drie zeer interessante artikelen 
in aan over Gods voorzienigheid in de H. 
Schrift; verder een bezinningsartikel van 
P. Schillebeeckx, en enkele artikelen over 
heiligenfiguren, die uitgeblonken hebben 
door hun vertrouwen op Gods voorzienig. 
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heid. Zoals steeds, is ook deze aflevering 
van het T.G.L. het lezen en bemediteren 
overwaard. Het Tijdschrift, dat nu reeds 
zijn 17e jg. begonnen is, heeft trouwens 
in die tijd zeer veel goed gedaan door een 
gezonde, evenwichtige en bijbels gerichte 
spiritualiteit te verspreiden. De zeer gun- 
stige naam, die het zich heeft verworven, 
is ten volle verdiend. 

DsA.G: 


Zicht op de dood. Dubbelnummer van 
de 13e jrg. van G3, no. 9, sept. 1960. 

In de geest en stijl, die men van dit prak. 
tisch altijd interessante en frisse maand- 
blad gewend is, wordt in dit dubbelnum- 
mer vanuit het huidige denken en leven 


een christelijke visie gegeven op de dood. 
Het moderne denken tracht de dood weg 
te denken en te vergeten. Dit is echter 
struisvogelpolitiek (zoals een illustratie 
geestig aantoont!). Ook de christelijke 
levenspraktijk der nog levenden heeft niet 
nagelaten de zin van het christelijk ster- 
ven te ontluisteren; het zicht op de dood 
bood geen uitzicht op de verrijzenis. Dat 
doet dit nummer van G3 wél, en op 
voortreffelijke wijze: het doorbreekt de 
‘stilte, die rondom de dood is ontstaan’. 
Het nummer besluit met de gedachte: 
„Het geloof in de verrijzenis is geen on- 
gerijmde zaak. Het is niets anders dan 
het geloof in God, die mij redt van de 
dood”. JeeM: 
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